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ആമുഖലേഖനം 


വരണ്ണത്തിന്റെ ചരിത്രം 


ഏം.വി.ഹരിദാസന്‍ 


ഇന്ത്യന്‍ സമൂഹത്തിന്റെ ആത്മാവാണ്‌ വര്‍ണ്ണ-ജാതി വ്യവസ്ഥ. 
അതിനു സഹസ്രാബ്ദങ്ങളോളം നീളുന്ന നീണ്ട വേരുകളുണ്ട്‌. ഇന്ത്യയില്‍ 
എല്ലായിടത്തും ചെറിയ രൂപഭാവ വ്യത്യാസങ്ങളോടെ അത്‌ ആധുനികകാ 
ലത്തും നിലനില്‍ക്കുന്നു. (്രിട്ടീഷ്‌ കൊളോണിയല്‍ ഭരണവും പാശ്ചാത്യ 
ആശയങ്ങളുടെ സ്വാധീനവും ഉത്പാദന വ്യവസ്ഥയിലെ മാറ്റങ്ങളും പാര്‍ലി 
മെന്ററി ജനാധിപത്യവ്യവസ്ഥയിലെ നിര്‍ണ്ണായക ഘടകമായ ശുദ്ര- അവര്‍ണ്ണ 
വിഭാഗങ്ങളുടെ എണ്ണവുമെല്ലാം ജന്മംകൊണ്ടു നിര്‍ണ്ണയിക്കപ്പെടുന്ന കര്‍ക്ക 
ശവും ശാശ്വതവുമായ തൊഴില്‍വിഭജനം എന്ന നിലയിലുള്ള വര്‍ണ്ണ-ജാതി 
വ്യവസ്ഥയെ പലയിടത്തും ഇല്ലാതാക്കിയിട്ടുണ്ട്‌. എന്നാല്‍ വര്‍ണ്ണ-ജാതി 
വ്യവസ്ഥ സൃഷ്ടിച്ചിട്ടുള്ള ജീവിതബോധത്തിനും ധാരണകള്‍ക്കും ആന്ത 
രികപ്രകൃതിക്കും മനോഭാവങ്ങള്‍ക്കും കാര്യമായ പോറലൊന്നും ഏറ്റിട്ടു 
ണ്ടെന്നു തോനുന്നില്ല. ഉത്തരാധുനിക മട്ടിലുള്ള ജീവിതരീതിയും വേഷഭൂ 
ഷാദികളുമൊക്കെയുണ്ടെങ്കിലും ഇന്ത്യന്‍ മനുഷ്യന്‍ അടിസ്ഥാനപരമായി 
ജാതി മനുഷ്യന്‍തന്നെയാണ്‌. പണ്ട്‌ മനുസ്മൃതിയും മറ്റും ്രാഹ്മണര്‍ക്കു 
പ്രത്യേക അവകാശങ്ങളും പരിരക്ഷയും നല്‍കിയിരുന്നു. ജനാധിപത്യകാ 
ലത്തെ സ്മൃതികള്‍ പ്രത്യേക അവകാശങ്ങളും പരിരക്ഷയും നല്‍കുന്നത്‌ 
ശൂദ്ര-അവര്‍ണ്ണ വിഭാഗങ്ങള്‍ക്കാണ്‌. 


എല്ലാ തൊഴിലും എല്ലാ മനുഷ്യര്‍ക്കും ചെയ്യാന്‍ കഴിയില്ല എന്നത്‌ 
ഒരു വസ്തുതയാണ്‌. ഈ യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തില്‍നിന്നാണ്‌ തൊഴില്‍വിഭജനം 
വ്യവസ്ഥാപിത സമൂഹങ്ങളില്‍ നിലവില്‍വരുന്നത്‌. ആദ്യകാലത്ത്‌ കഴിവി 
നനുസരിച്ച്‌ തൊഴില്‍മാറ്റുക സാദ്ധ്യമായിരുന്നു. ഗോത്രത്തിന്റെ അടിസ്ഥാ 
നത്തിലുള്ള സമൂഹമാണ്‌ ആദ്യകാലങ്ങളില്‍ രൂപംകൊള്ളുന്നത്‌. രക്തബ 
ന്ധത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തിലാണ്‌ ഗോത്രങ്ങളുടെ രൂപീകരണം. ഒരേ ഗോത്ര 
ത്തില്‍പ്പെട്ടവര്‍ വൃത്യസ്ത തൊഴിലുകളില്‍ ഏര്‍പ്പെടു മ്പോള്‍ അവിടെ 
ഉല്‍കൃഷ്ടം, നികൃഷ്ടം എന്നീ വേര്‍തിരിവുകള്‍ക്കു പ്രസക്തി ഉണ്ടാവില്ല. 
ആദ്യകാല സമൂഹങ്ങളില്‍ പുരോഹിതവൃത്തി ഒരു പ്രത്യേക വിഭാഗത്തി 
ന്റേതായിരുന്നില്ല. കുടുംബനാഥന്‍മാരും ഗോത്രത്തലവന്‍മാരുമായിരുന്നു 
അതു ചെയ്തിരുന്നത്‌. എന്നാല്‍ കാലക്രമേണ അന്യഗോത്രങ്ങളുമായുള്ള 
ഇടപാടുകള്‍ വര്‍ദ്ധിക്കുകയും പൌരോഹിത്യം, രാജ്യഭരണം മുതലായ തൊഴി 
ലുകള്‍ നിക്ഷിപ്ത താല്‍പര്യങ്ങളായി മാറുകയും ചെയ്തപ്പോള്‍ തൊഴില്‍വി 
ഭജനത്തിന്റെ സ്ഥാനത്ത്‌ വർണ്ണവ്യവസ്ഥ പ്രതിഷ്റഠിക്കപ്പെട്ടു. 


ഓഗസ്ത്‌ - ഒമ്ട്രോങ്ര്‍ 2014... 


വര്‍ണ്ണവ്യവസ്ഥയില്‍ പൂര്‍വ്വികരുടെ തൊഴിലുകള്‍ പിന്തുടരുക എന്ന 
ല്ലാതെ സ്വന്തം കഴിവിനും താല്‍പരൃത്തിനും അനുസരിച്ച്‌ തൊഴില്‍ തെര 
ഞ്ഞെടുക്കുക അസാദ്ധ്യമാണ്‌. മാത്രമല്ല, വർണ്ണവ്യവസ്ഥ തൊഴിലുകളെ 
ഉത്തമാധമങ്ങളും, ശുദ്ധാശുദ്ധങ്ങളും ആയി വേര്‍തിരിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന 
ണ്ട്‌. തൊഴിലിലെ ഈ അധികാരശ്രേണി വിവിധ തൊഴില്‍ചെയ്യുന്നവരെ 
ഉല്‍കൃഷ്ടരും നികൃഷ്ടരും ആക്കി വകതിരിച്ചുനിര്‍ത്തുന്നു. ഇന്ത്യയിലെ 
ജാതിമനുഷ്യന്‍ ഒരേസമയം ഉല്‍കൃഷ്ടനും നികൃഷ്ടനുമായാണ്‌ നില 
നില്‍ക്കുന്നത്‌. ഓരോ ജാതിക്കാരനും തനിക്കുമുകളിലുള്ള ജാതിക്കാരനൊ 
പ്ുമാകാന്‍ ആഗ്രഹിക്കുന്നു; എന്നാല്‍ തനിക്കു താഴെയുള്ള ജാതിക്കാരന്‍ 
തനിക്കൊപ്പമാകാന്‍ ആഗ്രഹിക്കുന്നതിനെ അംഗീകരിക്കാന്‍ തയ്യാറുമല്ല. ഈ 
മനോഭാവമാണ്‌ ഇന്ത്യന്‍ വര്‍ണ്ണ-ജാതിവ്യവസ്ഥയുടെ വിജയത്തിന്റെ രഹ 
സ്യം. 

ആര്യന്‍മാരുടെ വരവോടെയാണ്‌ ഇന്ത്യയില്‍ വർണ്ണവ്യവസ്ഥ നില 
വില്‍വന്നത്‌ എന്ന ധാരണയ്ക്കു വ്യാപകമായ പ്രചാരമുണ്ട്‌. അതിനുമുമ്പു 
ണ്ടായിരുന്ന ദ്രാവിഡസമൂഹം സമത്വസുന്ദരമായിരുന്നു എന്നാണ്‌ പലരും 
വിശ്വസിക്കുന്നത്‌. എന്നാല്‍ ഈ ധാരണയെ പുനര്‍വിചിന്തനത്തിനു വിധേ 
യമാക്കേണ്ടതാണ്‌. 


ഇന്തോ-യൂറോപ്യന്‍ ഭാഷ സംസാരിക്കുന്ന ഒരിടയ വര്‍ഗ്ഗമായിരുന്നു 
ആര്യന്‍മാര്‍. സംസ്കൃതം ഒരു ഇന്തോ-യുറോപ്യന്‍ ഭാഷയാണല്ലോ. അവര്‍ 
ഇന്ത്യയിലേയ്ക്കു വരുന്നത്‌ ക്രിസ്തുവിനുമുമ്പ്‌ ഏകദേശം പതിനെട്ടാം നൂറ്റാ 
ണ്ടിലാണ്‌. പുതിയ മേച്ചില്‍പ്പുറങ്ങള്‍ തേടിയുള്ള സഞ്ചാരമാണ്‌ ഇടയവര്‍ഗ്ഗ 
ങ്ങളുടെ സവിശേഷത. ഒരിടത്തും ദീര്‍ഘകാലം സ്ഥിരമായി വാസമുറപ്പി 
ക്കാത്ത ഇടയസമുഹങ്ങളില്‍ കായികശേഷിയുള്ളവര്‍ക്കായിരിക്കും മേധാ 
വിത്വം ഉണ്ടായിരിക്കുക. ഈ കായികശേഷിയുള്ള വിഭാഗത്തില്‍നിന്നാണ്‌ 
ഭരണകര്‍ത്താക്കളായ ക്ഷത്രിയന്‍മാര്‍ ഉയര്‍ന്നുവരിക. പുരോഹിതവൃത്തി 
പരമ്പരാഗതമായി സ്വീകരിച്ചുവരുന്ന (ബ്രാഹ്മണ വിഭാഗം ആര്യസമൂഹത്തില്‍ 
ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. 


ആദ്യകാല ബ്രാഹ്മണരുടെ ഉല്‍പത്തി ആര്യന്‍ പൌരോഹിത്വവും 
സൈന്ധവ സമൂഹത്തിലെ ഉന്നത പൌരോഹിത്യവും തമ്മിലുള്ള കൊള്ള 
ക്കൊടുക്കകളുടെ ഫലമായി ഉയര്‍ന്നുവന്നതാണെന്നു വിശ്വസിക്കാന്‍ മതി 
യായ കാരണങ്ങളുണ്ടെന്നു ഡി.ഡി.കൊസാംബി അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. 
അദ്ദേഹം പറയുന്നതു നോക്കുക: “ആര്യന്‍ പാരമ്പര്യത്തില്‍ മറ്റെങ്ങും 
കാണാത്ത ഒന്നാണ്‌ ബ്രാഹ്മണര്‍ പുരോഹിതവൃത്തി ഒരു പരമ്പരാഗത തൊഴി 
ലായി സ്വീകരിച്ചുവെന്നുള്ളത്‌. ഇന്ത്യയില്‍ പില്‍ക്കാലത്ത്‌ എല്ലാവിധ ആചാ 
രാനുഷ്ഠാനങ്ങളുടെയും കുത്തക അവര്‍ക്കു ലഭിക്കുന്നു. (ആര്യന്‍മാരുടെ 
ഇടയില്‍) ഓരോ കുടുംബത്തലവന്റെയും കടമയാണ്‌ അത്യാവശ്യമുള്ള ചില 


ര. ച്ഥാക്ാഥിച്‌ 


അനുഷ്ഠാനങ്ങള്‍ നടത്തുക എന്നുള്ളത്‌. ഗോത്രത്തലവനാകട്ടെ കന്നുകാ 
ലികളുടെ ഐശ്വര്യത്തിനും വയലുകളുടെ ഫലഭുയിഷ്ഠതയ്ക്കും വേണ്ടി 
ബലികര്‍മ്മാദികള്‍ അനുഷ്റഠിക്കണമായിരുന്നു. പ്രായപൂര്‍ത്തിയായ ഏതൊരു 
പുരുഷനും ര്രാഹ്മണന്റെ സഹായമില്ലാതെ തന്നെ അഗ്നിയെ പൂജിക്കാനും 
ഇന്ദ്രന്‍, വരുണന്‍ തുടങ്ങിയ ദേവന്‍മാരെ ആരാധിക്കാനും കഴിയുമായിരു 
ന്നു. ഇത്‌ ഗ്രീസിലും റോമിലുമെല്ലാം കാണുന്നുണ്ട്‌. ബ്രാഹ്മണന്‍ എന്ന പദ 
ത്തിന്റെ മൂലരൂപം ആണായാലും നപുംസകമായാലും ഇന്ത്യന്‍ സവിശേഷ 
തയാണ്‌.” (ഇന്ത്യാചരിത്ര പഠനത്തിനൊരു മുഖവുര - വിവ: വി.കാര്‍ത്തി 
കേയന്‍നായര്‍, പുറം 190). 


പുതിയ മേച്ചില്‍പ്പുറങ്ങളും ഫലഭൂയിഷ്ഠതയുള്ള വയലുകളും തേടി 
യുള്ള സഞ്ചാരത്തിന്റെ ഭാഗമായി ആര്യന്‍മാരെത്തുമ്പോള്‍ കൃഷിയിലും 
പശുപരിപാലനത്തിനും വാണിജ്യത്തിലും അധിഷ്ഠിതമായ ഒരു വ്യവസ്ഥാ 
പിത സമുഹം ഇന്ത്യയില്‍ രൂപംകൊണ്ടുകഴിഞ്ഞിരുന്നു. സൈന്ധവ നാഗ 
രികത എന്നാണല്ലോ അതറിയപ്പെടുന്നത്‌. പ്രാചീനകാലത്തെ എല്ലാ വ്യവ 
സ്ഥാപിത സമൂഹങ്ങളിലും മേധാവിത്വം ഉണ്ടായിരിക്കുക പുരോഹിതവര്‍ഗ്ഗ 
ത്തിനായിരിക്കും. ഈ മേധാവിത്വത്തിനടിസ്ഥാനം ദൈവങ്ങളുമായുള്ള അവ 
രുടെ അടുത്ത ബന്ധമാണ്‌. വിജ്ഞാനത്തിന്റെ സമാഹര്‍ത്താക്കളും സമു 
ഹത്തിന്റെ അഭിവൃദ്ധിക്കും രക്ഷയ്ക്കും മറ്റും ആവശ്യമെന്നു വിശ്വസിച്ചി 
രുന്ന അനുഷ്ഠാനങ്ങളുടെ പ്രയോക്താക്കളും അവരായിരുന്നു. അലാകി 
കവും ലാകികവുമായ ശക്തികളെ വരുതിക്കു നിര്‍ത്തിയ ഈ പുരോഹിത 
വൃന്ദമാണ്‌ ഇന്ത്യയില്‍ ബ്രാഹ്മണരെന്നു വ്യവഹിക്കപ്പെട്ടത്‌. 
ബാഫ്മണമേധാവിത്വത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ സൈന്ധവസമുഹം 
വൃവസ്ഥാപ്തമായ സ്ഥിരസമുഹമായിരുന്നതിനാല്‍ വര്‍ണ്ണവും തൊഴിലും 
ഇഷ്ടാനുസരണം മാറ്റാനൊന്നും കഴിയുമായിരുന്നില്ല. എന്നാല്‍ ഇടയന്‍മാ 
രായ ആര്ൃയന്‍മാരുടെ സമൂഹത്തില്‍ അന്യഗോത്രങ്ങളൊന്നും ഇല്ലാത്തതി 
നാലും ചരസമൂഹമായിരുന്നതിനാലും വര്‍ണ്ണവും തൊഴിലും മാറ്റാന്‍ കഴി 
ഞ്ഞിരുന്നു ഏന്നുവേണം അനുമാനിക്കാന്‍. ക്ഷത്രിയനായ വിശ്വാമിത്രന്‍ 
ബ്രഫര്‍ഷ്‌യായ കഥയും മറ്റും അതിന്റെ സൂചനകളാണ്‌. സപ്തര്‍ഷികളില്‍ 
ഒരേയൊരു ആര്യന്‍ വിശ്വാമിത്രനാണെന്ന്‌ കൊസാംബി നിരീക്ഷിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
മാത്രമല്ല, ആരൃസമൂഹത്തില്‍ ശൂദ്രന്‍മാര്‍ എന്ന വിഭാഗം ഉണ്ടായിരുന്നില്ല 
എന്നാണ്‌ തോന്നുന്നത്‌. ശൂദ്രന്‍ എന്ന പദം ഇന്തോ-യൂറോപ്യന്‍ ഭാഷയിലും 
റാനിയന്‍ ഭാഷയിലും ഇല്ലത്രേ. ജഗ്വേദത്തില്‍ ഒരിടത്തു മാത്രമേ (പുരുഷ 
സൂക്തത്തില്‍) ആ പദം ഉപയോഗിച്ചിട്ടുള്ളു. സൈന്ധവരുടെ ഇടയില്‍നിന്ന്‌ 
സംസ്കൃതത്തിലേയ്ക്കു കടന്നുകൂടിയ വാക്കായിരിക്കാം അതെന്ന്‌ 
ഡോക്ടര്‍ എ.അയ്യപ്പന്‍ അനുമാനിക്കുന്നു. 


ഓഥസ്റ്റ്‌ - ഒമ്ട്രോബ്ര്‍ ക്ട്‌ 


കര്‍ക്കശമായ സൈന്ധവ വര്‍ണ്ണവ്യവസ്ഥയില്‍നിന്നു വൃത്യസ്ത 
മായ, തൊഴില്‍വിഭജനത്തിന്റെ മട്ടിലുള്ള അയഞ്ഞരുപത്തിലുള്ള വര്‍ണ്ണവ്യ 
വസ്ഥയുടെ ആര്യന്‍പാരമ്പര്യം ആര്യന്‍മാര്‍ സൈന്ധവസമൂഹത്തില്‍ ലയി 
ച്ചതിനുശേഷവും ഒരു സഹസ്രാബ്ദത്തോളം കാലം ചെറിയതോതിലാണെ 
ങ്കിലും തുടര്‍ന്നിരുന്നു എന്നു കരുതാം. ഉപനിഷദ്‌ ചിന്തകനായ പ്രവാഹണ 
ജൈവലിയുടെ കഥ അതാണ്‌ സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌. അദ്ദേഹം ജന്മംകൊണ്ട്‌ 
ക്ഷത്രിയനായിരുന്നുവെങ്കിലും ബ്രാഹ്മണധര്‍മ്മമായ വേദവേദാന്ത പഠനപാ 
ഠനങ്ങളില്‍ അതീവതല്‍പ്പരനായിരുന്നു. അതുകൊണ്ടുതന്നെ സൈന്ധവ 
വര്‍ണ്ണവ്യവസ്ഥയുടെ വക്താക്കളായ (്ബാഹ്മണര്‍ അദ്ദേഹത്തെ 
രാജന്യബന്ധു-ക്ഷത്രിയാധമന്‍ - എന്നാണ്‌ വിശേഷിപ്പിച്ചിരുന്നത്‌. ആര്യന്‍ 
വര്‍ണ്ണവ്യവസ്ഥയുടെ ഈ അയഞ്ഞ പാരമ്പര്യം ദുര്‍ബലമായ മട്ടിലാണെ 
ങ്കിലും ക്ഷത്രിയരായ ബുദ്ധനും മഹാവീരനും സ്ഥാപിച്ച ബുദ്ധ-ജൈനമത 
ങ്ങളോളം തുടര്‍ന്നിരുന്നു എന്നുപറയാം. 


സൈന്ധവസമൂഹത്തിലാണ്‌ വര്‍ണ്ണ --ജാതി വ്യവസ്ഥ ഉരുത്തി 
രിഞ്ഞു വന്നത്‌. ആര്യഗോത്രങ്ങള്‍ അതിന്റെ ഭാഗമായി മാറുക മാത്രമാണു 
ണ്ടായത്‌. കൊസാംബിയെ പ്പോലെ ഡോക്ടര്‍ എ.അയ്യപ്പനും പറയുന്നു 
നോക്കുക: ““അന്യര്ര ഇന്തോ-യൂറോപ്യന്‍ സമുദായത്തില്‍ പുരോഹി 
തന്‍മാര്‍ക്കില്ലാത്ത വമ്പിച്ച ശക്തിയാണ്‌ ഇന്ത്യയില്‍ അവര്‍ക്കു പില്‍ക്കാല 
ത്തുണ്ടായത്‌. ഹരപ്പന്‍ സംസ്‌കാരത്തില്‍ നിന്നായിരിക്കാം ബലമേറിയ പുരോ 
ഹിതശക്തി ഇന്തോ-ആര്യൻ സമുദായത്തിലേയ്ക്കു സംക്രമിച്ചത്‌. വൈദിക 
ആര്യരുടെ സമുദായത്തില്‍ ക്ഷത്രിയര്‍, ര്രാഹ്മണര്‍, വൈശ്യര്‍ എന്നിങ്ങനെ 
ക്രമത്തിലാണ്‌ ജാതിയുടെ സ്ഥാനങ്ങള്‍. പില്‍ക്കാലത്ത്‌ രണ്ടാമത്തെ ജാതി 
യായ ബ്രാഹ്മണര്‍ ഒന്നാമത്തെ ജാതിയായിത്തീര്‍ന്നു... സിന്ധുതീരത്തിലെ 
ഹരപ്പാ ജനങ്ങളെ ആര്യര്‍ യുദ്ധത്തില്‍ തോല്‍പ്പിച്ചെങ്കിലും സംസ്‌കാര കാര്യ 
ത്തില്‍ ആര്യര്‍, കീഴടക്കിയ ഹരപ്പാ നിവാസികളില്‍നിന്ന്‌ പലതും ക 
ണ്ടുപഠിക്കുകയും കടംവാങ്ങുകയും ചെയ്തിരിക്കണം.” (ഭാരതപ്പഴമ, പുറം 
90-91) 

പാലി സാഹിത്യത്തിലും ക്ഷത്രിയന്‍, ബ്രാഹ്മണന്‍, വൈശ്യന്‍ എന്നീ 
ക്രമത്തിലാണ്‌ ജാതിയുടെ സ്ഥാനങ്ങള്‍ എന്നതു ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. ആര്യന്‍ 
പാരമ്പര്യത്തിന്‍റെ പല അംശങ്ങളും ബുദ്ധമതത്തിലൂടെ തുടര്‍ന്നിരുന്നു എന്ന 
തിന്റെ സൂചനയാണിത്‌. കീഴടക്കപ്പെട്ട സൈന്ധവരില്‍നിന്ന്‌ ആര്യന്‍മാര്‍ 
പലതും കണ്ടുപഠിക്കുകയും കടംവാങ്ങുകയും ചെയ്തു എന്ന അഭിപ്രാ 
യത്തെ മറ്റൊരു വീക്ഷണകോണില്‍ കൂടി മനസ്സിലാക്കേണ്ടതാണ്‌. കീഴടക്ക 
പട്ട ജനതയില്‍നിന്ന്‌ പഠിക്കുകയും സ്വീകരിക്കുകയും ചെയ്യുന്നതിനു 
പകരം തങ്ങളുടെ സംസ്കാരത്തെ കീഴടക്കപ്പെട്ട ജനതയ്ക്കുമേല്‍ ബല 
മായി അടിച്ചേല്‍പ്പിക്കുകയാണ്‌ വിജയികളുടെ പൊതുവായ രീതി. അപ്പോള്‍ 


വക ാകാഥി്‌ 


ഈ പൊതുരിീതിക്ക്‌ എതിരായ കാര്യം ഇന്ത്യയില്‍ എങ്ങനെ സംഭവിച്ചു? 
ചിന്തിക്കേണ്ട ഒരു വിഷയമാണത്‌. 


അക്കാര്യം ശരിയായി മനസ്സിലാക്കുന്നതിന്‌ ആര്യന്‍മാരുടെ ആഗമ 
നകാലത്തെ ഇന്ത്യന്‍ സാഹചര്യങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ ശരിയായ ധാരണ ഉണ്ടായി 
രിക്കണം. അതിനു പോഞ്ഞിക്കര റാഫിയുടെ “ശുക്രദശയുടെ ചരിത്രം” എന്ന 
കൃതിയിലെ മൌലികമായ പല നിഗമനങ്ങളും സഹായകമാണ്‌. പൂര്‍വ്വസ 
പ്തര്‍ഷി ഗോത്രങ്ങളുമായി ബന്ധപ്പെടുത്തിയാണ്‌ റാഫി സൈന്ധവസമു 
ഹത്തെ വിശകലനം ചെയ്യുന്നത്‌. 


ബ്രാഹ്മണമേധാവിത്വത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ വൈദികഭരണമായി 
രുന്നു സൈന്ധവസമുഹത്തില്‍ നിലനിന്നിരുന്നത്‌. സപ്തര്‍ഷികളിലെ ഭൃഗു, 
മരീചി എന്നീ ഗോത്രങ്ങളില്‍പ്പെട്ടവരായിരുന്നു ബ്രാഹ്മണര്‍. ക്ഷത്രിയര്‍ അവ 
രുടെ മേധാവിത്വത്തെ അംഗീകരിച്ചിരുന്നു. അംഗിരസ്‌, അത്രി എന്നീ ഗോത്ര 
ങ്ങളില്‍പ്പെട്ടവരായിരുന്നു അവര്‍. കൃഷിയും കച്ചവടവും കന്നുകാലിവ 
ഉര്‍ത്തലും തൊഴിലാക്കിയ വൈശ്യന്‍മാര്‍ പുലസ്ത്യ-പുലഹ ഗോത്രങ്ങ 
ളില്‍പ്പെട്ടവരായിരുന്നു. 


പിതൃക്കളുടെ ഉല്‍പത്തിയെക്കുറിച്ചുള്ള “മനുസ്മൃതി”യിലെ രണ്ടു 
ശ്ലോകങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ഇക്കാര്യം വ്യക്തമാണ്‌. മനു പറയുന്നു: “(്രാഹ്മണ പിതൃ 
ക്കള്‍ക്കു സോമപന്‍മാരെന്നും ക്ഷത്രിയ പിതൃക്കള്‍ക്കു ഹവിര്‍ഭുക്കുകള്‍ 
എന്നും വൈശ്യപിതൃക്കള്‍ക്ക്‌ ആജ്യപര്‍ എന്നും ശുദ്ര പിതൃക്കള്‍ക്കു സുകാ 
ലികര്‍ എന്നും പേര്‍ പറയുന്നു. സോമപന്‍മാര്‍ ഭൃഗുവിന്റെയും ഹവിര്‍ഭു 
ക്കുകള്‍ അംഗിരസ്സിന്റെയും ആജ്യപന്‍മാര്‍ പുലസ്ത്യരുടെയും സുകാലി 
കര്‍ വസിഷ്ഠന്റെയും പുത്രന്മാരാകുന്നു.” (3 : 197-198). 


ആര്യന്‍മാരുടെ ആഗമനകാലത്ത്‌ ആന്തരികസംഘര്‍ഷങ്ങളാല്‍ 
മുഖരിതമായിരുന്നു സൈന്ധവഭാരതം. ബ്രാഹ്മണരും ക്ഷത്രിയരും ഒരുവ 
ശത്തും വൈശ്യന്‍മാര്‍ മറുവശത്തും നിന്നുകൊണ്ടുള്ള സംഘര്‍ഷമായി 
രുന്നു അത്‌. യജ്ഞത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ സംസ്‌കാരത്തിന്റെ വക്താക്ക 
ളായിരുന്നു ബ്രാഹ്മണരും ക്ഷത്രിയരും. എന്നാല്‍ വൈശ്യന്‍മാര്‍ യജ്ഞ 
സംസ്കാരത്തോട്‌ വിമുഖതയുള്ളവരായിരുന്നു എന്നുവേണം കരുതാന്‍. 
യജ്ഞവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട പ്രശ്നങ്ങളായിരുന്നു സൈന്ധവസമൂഹത്തിലെ 
സംഘര്‍ഷങ്ങളുടെ മൂലകാരണം. അതില്‍ പശുക്കള്‍ കേന്ദ്രസ്ഥാനം അല 
കരിച്ചിരുന്നു. യജ്ഞത്തിനായി പശുക്കളെ നല്‍കുന്നതിന്‌ വൈശ്യന്‍മാര്‍ 
വിമുഖത പ്രകടിപ്പിച്ചിരുന്നു. ഹിംസയോടുള്ള എതിര്‍പ്പ്‌ എന്നൊന്നും ഈ 
വിമുഖതയെ ആദര്‍ശവല്‍ക്കരിക്കേണ്ടതില്ല. എക്കാലത്തും സാമാന്യ മനു 
ഷ്യര്‍ ആദര്‍ശവാദികളോ ഭൂതദയയുള്ളവരോ ഒന്നുമായിരിക്കില്ല. തങ്ങള്‍ക്കു 
ഗുണമില്ലാത്ത കാരൃത്തിനു സമ്പത്തു വിട്ടുനല്‍കാനുള്ള വിമുഖത എന്നു 


കരുതിയാല്‍ മതി. 
ഓസ്റ്റ്‌ - ഒമ്ടട്ടാബ്ര്‍ ക്ഷ്‌ 
ഡം 


ഈ സംഘര്‍ഷത്തിനിടയിലേയ്ക്കാണ്‌ ആര്ൃഗോത്രങ്ങള്‍ കടന്നു 
വരുന്നത്‌. ഭൃഗുവിന്റെയും അംഗിരസ്സിന്റെയും നേതൃത്വത്തിലുള്ള സൈന്ധവ 
ബ്രാഹ്മണ-ക്ഷത്രിയ കുലങ്ങള്‍ ആര്ൃഗോത്രങ്ങളെ സ്വാഗതംചെയ്യുകയും 
അവരുമായി യോജിച്ച്‌ പുലസ്ത്യ-പുലഹ ഗേോഠരതങ്ങളില്‍പ്പെട്ട 
വൈശ്യന്‍മാരെ നേരിടുകയും ചെയ്തു. ആര്യന്‍മാരുടെ ശക്തിക്കു നിദാനം 
അവരുടെ ഇരുമ്പായുധങ്ങളായിരുന്നു. ഇന്ദ്രന്റെ കയ്യിലുള്ള വ്രജായുധം ഇരു 
മ്പിനാല്‍ നിര്‍മ്മിക്കപ്പെട്ട്തായിരുന്നു (ജഗ്വേദം, 8:85). ഇന്ദ്രന്‍ എന്നത്‌ ആര്യന്‍മാ 
രുടെ ഒരു ദേവന്‍ എന്നതിനോടൊപ്പം സൈന്യാധിപസ്ഥാനംകൂടിയായിരു 
ന്നു. ഉഗ്വേദത്തില്‍ പലയിടത്തും ആംഗിരസ്സനും ദേവഗുരുവുമായ ബൃഹ 
സ്പതിയുടെയും ഇന്ദ്രന്റെയും നേതൃത്വത്തിലുള്ള പട “പണികള്‍” എന്ന 
വിഭാഗവുമായി ഏറ്റുമുട്ടുന്നതിന്റെ പരാമര്‍ശങ്ങളുണ്ട്‌. ഈ പണികള്‍ 
സൈന്ധവ വ്യാപാരികളായിരുന്നു എന്ന കാര്യത്തില്‍ ചരിത്രകാരന്‍മാര്‍ക്കിട 
യില്‍ അഭിപ്രായ വൃത്യാസമൊന്നുമില്ല. 


ഇന്ദ്ര-ബൃഹസ്പതിമാരുടെ പണികളുമായുള്ള യുദ്ധം വ്യാപകമായ 
പ്രചാരമുള്ള കഥയാണ്‌. ജഗ്വേദം പത്താം മണ്ഡലത്തിലെ നൂറ്റിയെട്ടാം സൂക്ത 
മായ സരമയുടെ സൂക്തത്തിലാണ്‌ അതുള്ളത്‌. ഈ സംഭവം ജഗ്വേദത്തിലെ 
നൂറോളം സൂക്തങ്ങളില്‍ പരാമര്‍ശിക്കപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. ഇതില്‍നിന്ന്‌ ഈ സംഭ 
വത്തിന്‌ ഇന്ത്യയുടെ പ്രാചീനചരിത്രത്തിലുള്ള പ്രാധാന്യം വ്യക്തമാണ്‌. വലാ 
സുരന്റെ ആളുകളായ പണികള്‍ ഗുഹയില്‍ ഒളിപ്പിച്ചുവെച്ച പശുക്കളെ ദേവ 
ശുനിയായ സരമയുടെ സഹായത്തോടെ ഇന്ദ്രനും ബൃഹസ്പതിയും 
കണ്ടെത്തി പണികളെയും വലാസുരനെയും കൊന്നൊടുക്കി വീണ്ടെടു 
ക്കുന്ന സംഭവമാണ്‌ അതില്‍ വിവരിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. പണികളെ ജീവനോടെ അഗ്നി 
ക്കിരയാക്കുകയായിരുന്നുവെന്ന്‌ ജഗ്വേദത്തിലെ ഒരു സൂക്തത്തില്‍നിന്ന്‌ മന 
സ്സിലാക്കാം. ജഗ്വേദസൂക്തം നോക്കുക: “അംഗിരസ്സുകള്‍ പണികളുടെ ഗുഹാ 
കേന്ദ്രത്തിനടുത്തെത്തുകയും അവരുടെ വാസസ്ഥാനത്തിനുനേരെ തീയു 
യര്‍ത്തുകയും ചെയ്തു. എന്നാല്‍ അകത്തുള്ളവര്‍ക്കു പൊള്ളലുണ്ടാക്കിയ 
ആ തീയാകട്ടെ മുമ്പ്‌ അവിടെ ഉണ്ടായിരുന്നതല്ലു. ഇല്ലാതിരുന്ന തീയെയാണ്‌ 
സ്വന്തം മ്രത്രശക്തിയാല്‍ അവിടെ ഉണ്ടാക്കിയത്‌.” (2:24). സരമയുടെ സൂക്ത 
ത്തില്‍ ഈ പശുക്കളെ ബൃഹസ്പതിയുടെ ധനം എന്നാണ്‌ പരാമർശി 
ക്കുന്നത്‌; ബൃഹസ്പതിയില്‍നിന്ന്‌ അപഹരിക്കപ്പെട്ടതാണ്‌ അവയെന്ന്‌ വ്യക്ത 
മായി പറയുന്നില്ല. എന്നാല്‍ മറ്റു പല സൂക്തങ്ങളിലും (4 : 2) പണികളാല്‍ 
അപഹരിക്കപ്പെട്ട പശുക്കളെ വീണ്ടും (്രാപിച്ചു എന്നു പറയുന്നുണ്ട്‌. 

വാസ്തവത്തില്‍ ആ പശുക്കള്‍ ആംഗിരസ്സനായ ബൃഹസ്പതിയു 
ടേതാണോ? അല്ലെന്നു കരുതാനാണ്‌ ന്യായങ്ങളുള്ളത്‌. പശുവളര്‍ത്തല്‍ 
(്രാഹ്മണരുടേയോ ക്ഷത്രിയരുടേയോ ധര്‍മ്മമല്ല. അതു വൈശ്യരുടെ ധര്‍മ്മ 
മാണെന്ന്‌ മനുസ്മൃതി വ്ൃക്തമാക്കുന്നുണ്ട്‌. മനുസ്മൃതി എന്നത്‌ നൂറ്റാണ്ടു 


റ 
നടാം 


കളായി പ്രാബല്യത്തിലുള്ള നിയമങ്ങളുടെയും കീഴ്വഴക്കങ്ങളുടെയും 
ക്രോഡീകരണം മാത്രമാണെന്ന കാര്യം ഓര്‍മ്മിക്കുക. മനുസ്മൃതി പറയു 
ന്നതു നോക്കുക: “പശുക്കളെ രക്ഷിക്കേണ്ട എന്ന്‌ വൈശ്യര്‍ വിചാരിക്കരു 
ത്‌. അവന്‍ രക്ഷിക്കുമ്പോള്‍ മറ്റൊരു ജാതിക്കാരനും പശുക്കളെ രക്ഷിക്കാന്‍ 
പാടില്ല.” (9:327). 


എന്തിനാണ്‌ പശുക്കളെ രക്ഷിക്കുന്നത്‌? ജീവകാരുണ്യത്താല്‍ 
പ്രചോദിതനായാണോ മനു ഇങ്ങനെ നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നത്‌? അല്ല. യജ്ഞത്തി 
നായാണ്‌ പശുക്കള്‍ ബ്രഹ്മാവിനാല്‍ സൃഷ്ടിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നത്‌ എന്നാണ്‌ 
സങ്കല്പം. യജ്ഞം ചെയ്താല്‍ ലോകമെല്ലാം ക്ഷേമം പ്രാപിക്കും. അതി 
നാല്‍ യജ്ഞത്തില്‍ ചെയ്യുന്ന പശുഹിംസ ഹിംസയേ അല്ല. വൈദികമത 
ത്തിന്റെ ഈ ധാരണ സ്മൃതികള്‍ ഉയര്‍ത്തിപ്പിടിക്കുന്നുണ്ട്‌. (മനുസ്മൃതി 
5:39). 


ഈ ധാരണയുള്ള ഒരാളുടെ കാഴ്ചപ്പാടില്‍ പശുക്കളും മറ്റു സമ്പ 
ത്തുകളും വൈശ്യന്‍മാരായ പണികളുടേതല്ല, മറിച്ച്‌ യാഗകര്‍ത്താക്കളായ 
(രാഹ്മണ-ക്ഷത്രിയരുടേതായിരിക്കും. വൈശ്യന്‍മാര്‍ അവയുടെ രക്ഷണാ 
ധികാരികള്‍ മാത്രമായിരിക്കും. അതുകൊണ്ട്‌ നമുക്കു പിടിച്ചെടുക്കലായി 
തോന്നുന്നവ അവര്‍ക്ക്‌ വീണ്ടെടുക്കലായിരിക്കും. വൈദികകാലത്ത്‌ യജ്ഞ 
ക്കള്‍ക്കായി പശുക്കളെയും മറ്റു സമ്പത്തുകളെയും പിടിച്ചെടുക്കുന്നതും 
അപഹരിക്കുന്നതും സര്‍വ്വസാധാരണമായ ഒരു കാര്യമായിരുന്നു എന്ന്‌ 
ജഗ്വേദം തന്നെ വ്യക്തമാക്കുന്നുണ്ട്‌. ഒരു ജഗ്വേദസുക്തം നോക്കുക: “യജ്ഞ 
മനുഷ്ഠിക്കാത്തവനെ ശ്രദ്ധിക്കാത്തവനും യജ്ഞം അനുഷ്ഠിക്കുന്നവനെ 
വര്‍ദ്ധിപ്പിക്കുന്നവനുമായ അല്ലയോ ഇന്ദ്രാ, അങ്ങ്‌ എല്ലാവരുടെയും ശിക്ഷി 
താവാണ്‌. ശത്രുക്കള്‍ക്ക്‌ അങ്ങ്‌ ഭയം ജനിപ്പിക്കാറുണ്ട്‌. പിശുക്കന്റെ മുതല്‍ 
ഇന്ദ്രന്‍ അപഹരിക്കാറുണ്ട്‌. മാത്രമല്ല, യജ്ഞം അനുഷ്ഠിക്കുന്ന യജമാന 
നായി ആ ധനം നല്‍കാറുമുണ്ട്‌. പിശുക്കനില്‍നിന്നും ധനം പിടിച്ചെടുക്ക 
മ്പോള്‍ ദാനശീലരെ അങ്ങ്‌ തന്റെ കൈകളാല്‍ താങ്ങുന്നു. സമ്പന്നരും 
ശക്തിതികഞ്ഞവരുമായി മത്സരിക്കുന്ന രണ്ടുപേര്‍ അടുത്തെത്തുമ്പോള്‍ 
അവരില്‍ അങ്ങ്‌ യജ്ഞമനുഷ്ഠിക്കുന്നവനെയാണ്‌ സഹായിക്കുന്നത്‌. മേഘ 
ങ്ങളെ ഇളക്കുന്ന അങ്ങ്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ പശുക്കളെ നല്‍കുന്നു.” (4:34. 

ഈ പിടിച്ചുപറിക്കും കൊള്ളയടിക്കും പില്‍ക്കാലത്ത്‌ മനു നിയമ 
പരമായ സാധൂകരണം നല്‍കുന്നുണ്ട്‌. അദ്ദേഹം നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നു: “അധികം 
പശു മുതലായവകൊണ്ടും ഐശ്വര്യവാനായും യാഗം ചെയ്യാത്തവനായും 
സോമപാനം ചെയ്യാത്തവനായും ഇരിക്കുന്ന വൈശ ൬ന്‍റെ ഗൃഹത്തില്‍നിന്നും 
ചോദിച്ചാല്‍ കൊടുക്കാതിരുന്നാല്‍ ബലംപ്രയോഗിച്ചോ മോഷ്ടിച്ചോ യാഗ 
ത്തിലേയ്ക്കു വേണ്ട ദ്രവ്യം യാഗം ചെയ്യുന്നവന്‍ കൊണ്ടുപോരാം.” (11:12) 


ഓഗസ്ത്‌ - ഒമ്ഭോബ്ര്‍ ക്‌ 


നിരവധി ജഗ്വേദ സൂക്തങ്ങളില്‍ ഇന്ദ്രന്റെ നേട്ടങ്ങളിലൊന്നായി 
പ്രകീര്‍ത്തിക്കപ്പെടുന്ന മറ്റൊരു സംഭവമാണ്‌ വൃത്രാസുര വധം. കാര്‍ഷിക 
വൃത്തിയില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടിരുന്ന വൈശ്യന്‍മാരുമായുള്ള സംഘട്ടനത്തിന്റെ സൂച 
നയാണ്‌ ഇന്ദ്രന്റെ വൃര്രാസുരവധം. വൃത്രന്‍ എന്ന പദത്തിന്‌ തടസ്സം, ആവ 
രണം, അണക്കെട്ട്‌ എന്നൊക്കെ അര്‍ത്ഥമുണ്ടെന്ന്‌ പണ്ഡിതന്‍മാര്‍ പറയു 
ന്നു. അസുരന്‍മാരുടെ അഥവാ പണികളുടെ ഒരു ധര്‍മ്മമായിരുന്നുവല്ലോ 
ക്രാര്‍ഷികവൃത്തി. കൃഷിക്കുവേണ്ടി അവര്‍ നിര്‍മ്മിച്ചിരുന്ന അണക്കെട്ടുകളെ 
തകര്‍ത്തതിന്റെ സൂചനയാണ്‌ വൃത്രാസുരവധം എന്ന്‌ കൊസാംബി നിരീ 
ക്ഷിക്കുന്നു. ചരിത്രാതീതകാലത്ത്‌ നിര്‍മ്മിച്ച പല അണക്കെട്ടുകളുടെയും 
അവശിഷ്ടം ഇന്ത്യയുടെ പശ്ചിമദേശത്ത്‌ കാണാമെന്ന്‌ അദ്ദേഹം പറയുന്നു. 
(മുഖവുര, പുറം 168). 


വൃത്രന്‍ തുടങ്ങിയ ഏഴു ദ്രോഹികളെ ഇന്ദ്രന്‍ നശിപ്പിച്ചുവെന്ന്‌ 
ജഗ്വേദത്തില്‍ പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട്‌. (10:120). ഈ ഏഴു ദ്രോഹികളില്‍ അംശു 
മതീ നദിയിലെ കൃഷ്ണന്‍ എന്ന അസുരനും ഉള്‍പ്പെടുന്നു. (3:85). അസു 
രന്‍മാര്‍ തടഞ്ഞുനിര്‍ത്തിയിരുന്ന ഗംഗ തുടങ്ങിയ ഏഴുനദികളെ ഇന്ദ്രന്‍ ഒഴു 
കാന്‍ അനുവദിച്ചു; അങ്ങനെ അസുരശക്തിക്കു കീഴ്പ്പെട്ടിരുന്ന ജലങ്ങളെ 
ജയിച്ച ഇന്ദ്രന്‍ വ്ൃയ്രഹന്താവാണെന്ന്‌ ഉദഗ്വേദത്തില്‍ (8.85) പറയുന്നുണ്ട്‌. 
മറ്റൊരിടത്ത്‌ പറയുന്നതു നോക്കുക: “ഹേ ഇന്ദ്രാ, വൃ്രന്‍ തടഞ്ഞ ജല 
ങ്ങളെ അങ്ങ്‌ തുറന്നുവിട്ടു. പിന്നീട്‌ ആ ജലങ്ങള്‍ പരന്നൊഴുകി. അതു 
സമുദ്രത്തെ പ്രാപിക്കുകയും ചെയ്തു.” (10:11). ഇന്ദ്രന്‍ ദേവതയായിട്ടുള്ള 
മിക്ക സൂക്തങ്ങളിലും വൃത്രവധം പരാമര്‍ശിക്കപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. അസുരന്‍മാ 
രുടെ അധീനതയിലുള്ള ജലങ്ങളെ സ്വതന്ത്രമാക്കണമെങ്കില്‍ - അണക്കെ 
ട്ടുകളെ തകര്‍ക്കണമെങ്കില്‍ - ആദ്യം അസുരനേതാവിനെ കൊല്ലണം. ഏഴ്‌ 
അസുരന്‍മാരുടെ വധവും ഏഴു നദികളുടെ മോചനവും തമ്മിലുള്ള ബന്ധം 
സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌ അണക്കെട്ടുകളുടെ തകര്‍ച്ചയെയാണ്‌ എന്നനുമാനിക്കു 
ന്നതില്‍ തെറ്റില്ല. 


സൈന്ധവകാലഘഘട്ടത്തില്‍ വൈശ്യന്‍മാരായ പണികളുമായുള്ള 
ഏറ്റുമുട്ടല്‍ പലതവണ നടന്നിട്ടുണ്ടെന്ന്‌ ജഗ്വേദപരാമര്‍ശങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ മന 
സ്സിലാക്കാം. ഈ ഏറ്റുമുട്ടലുകളില്‍ പണികള്‍ പരാജയപ്പെടുകയും ധാരാളം 
പേര്‍ കൂട്ടത്തോടെ കൊല്ലപ്പെടുകയും ചെയ്തിട്ടുണ്ട്‌. കുറേപ്പേര്‍ വനങ്ങളി 
ലേയ്ക്ക്‌ ഓടി രക്ഷപ്പെട്ടു. നാട്ടില്‍ നില്‍ക്കാന്‍ പറ്റാതായാല്‍ കാട്ടിലേയ്ക്ക്‌ 
ഓടിപ്പോവുക പഴയകാലത്തെ പതിവാണ്‌. നിഷാദന്‍മാരും വാനരന്‍മാരും 
രാക്ഷസന്‍മാരുമൊക്കെ അങ്ങനെ കാട്ടിലേയ്ക്ക്‌ ഓടിപ്പോയ വൈശ്യന്‍മാ 
രാണെന്ന്‌ അനുമാനിക്കാം. 


യജ്ഞത്തിനും സോമപാനത്തിനും എതിരായിരുന്നതിനാല്‍ ബ്രാഹ്മ 
ണര്‍ കൊലപ്പെടുത്തിയ പുരോഹിത രാജാവായിരുന്ന വേനന്റെ പ്രഥമ പുത്ര 


ൽ ദ്വാകാഥിഷ്‌ 


നാണ്‌ നിഷാദന്‍. അദ്ദേഹത്തില്‍നിന്നാണ്‌ നിഷാദന്‍മാരുടെയും മറ്റ്‌ അധര്‍മ്മി 
കളായ കാട്ടുജാതിക്കാരുടെയും ഉല്‍പ്പത്തിയെന്ന്‌ മഹാഭാരതം ഹരിവംശ 
പവ്വത്തില്‍ പ്രസ്താവിക്കുന്നു. കോപാകുലരായ ബ്രഹ്മര്‍ഷികള്‍ വേനന്റെ 
തുട കടഞ്ഞതില്‍നിന്നാണ്‌ നിഷാദന്‍ ജനിക്കുന്നത്‌. ഏതു തുടയാണെന്ന 
കാരൃത്തില്‍ മഹാഭാരത വിവര്‍ത്തകരായ കുഞ്ഞിക്കുട്ടന്‍ തമ്പുരാനും 
വിദ്വാന്‍ കെ.പ്രകാശവും തമ്മില്‍ അഭിപ്രായഭേദമുള്ളതായി കാണുന്നു. തമ്പു 
രാന്‍ വലതു തുടയെന്ന്‌ വിവര്‍ത്തനം ചെയ്യുമ്പോള്‍ പ്രകാശം ഇടതുതുട 
യെന്നു പറയുന്നു. അതെന്തായാലും തുടയില്‍ നിന്നാണ്‌ നിഷാദന്റെ ജന്മം 
എന്ന കാര്യത്തില്‍ തര്‍ക്കമില്ല. അതുതന്നെയാണ്‌ ശ്രദ്ധേയമായ കാര്യവും. 
പ്രജാപതിയുടെ തുടയില്‍നിന്നാണ്‌ വൈശ്യന്റെ ഉദ്ഭവം എന്ന ജഗ്വേദത്തിലെ 
പുരുഷസൂക്ത പരാമര്‍ശവുമായി ഇതിനെ ചേര്‍ത്തു വായിക്കേണ്ടതാണ്‌. 
നിഷദ്യാ എന്ന സംസ്കൃതപദത്തിന്‌ വ്യാപാരശാല, അങ്ങാടി, ചന്ത എന്നൊ 
ക്കെയാണ്‌ അര്‍ത്ഥമെന്നത്‌ നിഷാദരുടെ വൈശ്യബന്ധത്തിന്റെ സൂചനയാ 
ണ്‌. ബ്രാഹ്മണര്‍ക്ക്‌ ശുദ്ര സ്ത്രീകളില്‍ ജനിക്കുന്ന പുത്രന്മാരെ നിഷാദരുടെ 
കൂട്ടത്തിലാണ്‌ പില്‍ക്കാലത്ത്‌ സ്മൃതികള്‍ ഉള്‍പ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ളത്‌. പ്രസി 
ദ്ധനായ നളന്‍ ഒരു നിഷാദരാജാവായിരുന്നു. 


വാനരന്‍മാര്‍ക്കും രാക്ഷസന്‍മാര്‍ക്കും ഇതുപോലെ വൈശ്യബന്ധം 
ഉണ്ടെന്നു കാണാം. പുലസ്ത്യനില്‍ നിന്നാണ്‌ വാനരന്‍മാരും രാക്ഷ 
സന്‍മാരും കിന്നരന്‍മാരും യക്ഷന്‍മാരുമെല്ലാം ഉണ്ടായതെന്ന്‌ മഹാഭാരതം 
ആദിപര്‍വ്വത്തില്‍ പറയുന്നുണ്ട്‌. കുരങ്ങന്‍ എന്നതിനോടൊപ്പം മനുഷ്യനോ 
എന്നു ശങ്കിക്കപ്പെടുന്നത്‌, കാട്ടിലെ ഫലങ്ങളും മറ്റും ഭക്ഷിക്കുന്നവന്‍ 
എന്നൊക്കെ വാനരന്‍ എന്ന പദത്തിന്‌ അര്‍ത്ഥമുണ്ട്‌. (അമരകോശം-ദ്വിതീ 
യകാണ്ഡം-മൃഗവര്‍ഗ്ഗം). രാക്ഷസരാജാവായ രാവണന്‍ പൌഈലസ്ത്യന്‍, 
പുലസ്ത്യ തനയന്‍ എന്നിങ്ങനെ പര്യായങ്ങളുണ്ടെന്നതും രാക്ഷസന്‍മാ 
രുടെ വൈശ്യബന്ധത്തിന്റെ സൂചനയാണ്‌. 


അതുപോലെ പുലസ്ത്യരുടെ ഒപ്പംനിന്ന ഒരു ഗോത്രമാണ്‌ പുലഹ 
ന്റേത്‌. പുലഹന്റെ സൃഷ്ടികളില്‍ ഒരു വിഭാഗമാണ്‌ പ്രാചീനഭാരതത്തിലെ 
ഒരു മാനവജാതിയായ ഭൂതങ്ങള്‍. അവര്‍ക്കും മേല്‍പ്പറഞ്ഞ സംഘര്‍ഷ 
ത്തിന്റെ ഭാഗമായി ഉത്തരഭാരതത്തില്‍നിന്ന്‌ ഓടിപ്പോകേണ്ടിവന്നു എന്നനു 
മാനിക്കാം. അവരെക്കുറിച്ച്‌ വെട്ടം മാണി ഇങ്ങനെ പറയുന്നു: “ഭൂതങ്ങള്‍ 
ഉത്തരഭാരതം ഉപേക്ഷിച്ച്‌ ദക്ഷിണഭാരതത്തില്‍ വന്ന്‌ സ്ഥാനമുറപ്പിക്കേണ്ട 
തായി വന്നു. വൈവസ്വത മമ്പന്തരത്തോടുകൂടി ഇവര്‍ തികച്ചും ദക്ഷിണഭാ 
രതീയരായി മാറിക്കഴിഞ്ഞിരുന്നു.'” (പുരാണിക്‌ എന്‍സൈക്ലോപീഡിയ, പുറം 
874). 


വൈദികസമൂഹത്തിലെ വൈശ്യന്‍മാരുമായുള്ള സംഘര്‍ഷത്തെ 
ക്കുറിച്ച്‌ ഡി.ഡി.കൊസാംബി പറയുന്നതു നോക്കുക: “കുടി 
യേറ്റക്കാരനുംകൃഷിക്കാരനുമായ വൈശ്യനും അടിമയായ ശൂദ്രനും യുദ്ധോ 


ഗസ്റ്റ്‌ - ഒമ്‌്രോങബ്ര്‍ 2014, 


ദ്യുക്തരായ ഭരണവര്‍ഗ്ഗമായ ക്ഷത്രിയന്റെ താല്‍പര്യപുരണത്തിന്‌ ബ്രാഹ്മ 
ണന്റെ സഹായത്തോടുകൂടി ചുഷണം ചെയ്യപ്പെടുകയായിരുന്നു. ജഗ്വേദ 
ത്തില്‍ വിവരിക്കപ്പെടുന്ന മാരുതന്‍മാരും ഇന്ദ്രനും തമ്മിലുള്ള സംഘട്ടനം 
വൈശ്യന്‍മാരുമായുള്ള സംഘട്ടനത്തിന്റെ പ്രതിഫലനമാണ്‌. മാരുതന്‍മാര്‍ 
കര്‍ഷകരായിരുന്നുവെന്ന്‌ പിന്നീട്‌ വിവരിക്കപ്പെടുന്നു. ഇന്ദ്രന്‍ അവരെ 
കൊന്നൊടുക്കുകയായിരുന്നു. ഇത്തരം ബലികളുടെ മുഖ്യോദ്ദേശ്യങ്ങളി 
ലൊന്ന്‌ ഭരണവര്‍ഗ്ഗമായ ക്ഷത്രിയരുടെ മേധാവിത്വം മറ്റു മുന്നുജാതികളെ 
ക്കൊണ്ട്‌ അംഗീകരിപ്പിക്കുക എന്നതാണ്‌. ഐതരേയ ബ്രാഹ്മണത്തില്‍ പറ 
യുന്നതു നോക്കുക: “മറ്റുള്ളവര്‍ക്കു നികുതികൊടുക്കുന്ന, മറ്റുള്ളവരാല്‍ 
തിന്നൊടുക്കപ്പെടാവുന്ന, അടിച്ചമര്‍ത്തപ്പെടാവുന്ന വൈശ്യനെപ്പോലെ... ഇനി 
യൊരുവന്റെ സേവകനാകാനും, അവന്റെ ഇഷ്ടപ്രകാരം മാറ്റപ്പെടാനും, നിഗ്ര 
ഹിക്കപ്പെടാനും അര്‍ഹരപ്പെട്ട ശുദ്രനെപ്പോലെ” ഈ രണ്ടു താഴ്ന്നജാതി 
ക്കാരെയും അടിയാളരാക്കിത്തീര്‍ക്കുന്നതിനു വേണ്ടി ബലിപീഠത്തിനടു 
ത്തേക്ക്‌ യോദ്ധാക്കളുടെയും പുരോഹിതരുടെയും നടുവില്‍ വളഞ്ഞുനിറു 
ത്തിക്കൊണ്ടു വരുമായിരുന്നു.” (മുഖവുര, പുറം 191). 


ക്ഷത്രിയ മേധാവിത്വത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ ആര്യസംസ്കാരം 
പ്രാഹ്മണ മേധാവിത്വത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ സൈന്ധവസംസ്കാരത്തെ 
ഉള്‍ക്കൊള്ളുകയാണ്‌ വാസ്തവത്തില്‍ ഉണ്ടായിട്ടുള്ളത്‌. സൈന്ധവ ധൈഷ 
ണികവര്‍ഗ്ഗം ആര്യഭാഷയായ സംസ്കൃതത്തെ തിരിച്ചും സ്വീകരിച്ചിരിക്കണം. 
തുടര്‍ന്ന്‌ ഈ സങ്കരസംസ്‌കാരം ഉത്തര-പൂര്‍വ്വ-ദക്ഷിണദേശങ്ങളിലേയ്ക്ക്‌ 
നൂറ്റാണ്ടുകളിലൂടെ വ്യാപിക്കുകയുണ്ടായി. രാഷ്ര്രീയാധികാരവുമായി ബന്ധ 
പ്പെട്ട വ്യാപനം തന്നെയായിരുന്നു അത്‌. വിവിധ തൊഴിലുകളില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടി 
രുന്ന തദ്ദേശിയരായ ജനവിഭാഗങ്ങളെയും അവരുടെ ദൈവങ്ങളെയും ആചാ 
രാനുഷ്ഠാനങ്ങളെയുമെല്ലാം അത്‌ വര്‍ണ്ണവ്യവസ്ഥയുടെയും വൈദികമത 
ത്തിന്റെയും സാമാനൃഘടനയുടെ അകത്തേയ്ക്ക്‌ കൊണ്ടുവന്നു. കാശ്മീര്‍ 
മുതല്‍ കന്യാകുമാരി വരെയുള്ള നാലുവര്‍ണ്ണങ്ങളിലും പെട്ട ആളുകളുടെ 
ജാതിപ്പേരുകളിലും രൂപത്തിലും ആചാരങ്ങളിലും ദൈവങ്ങളിലും നിറ 
ത്തിലും ഉള്ള വൈവിദ്ധ്യത്തിനു കാരണമിതാണ്‌. 


സുദീര്‍ഘവും സങ്കീര്‍ണ്ണവുമായ ഈ ല്രരകിയക്കിടയില്‍ വര്‍ണ്ണം 
എന്ന മൂര്‍ത്തമായ യാഥാര്‍ത്ഥ്യം അമുര്‍ത്തമായ ഒരു സൈദ്ധാന്തിക പരിക 
ല്പനയായി മാറുകയും ജാതി മൂര്‍ത്തമായ യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തിന്റെ സ്ഥാനം 
ഏറ്റെടുക്കുകയും ചെയ്തു. ബുദ്ധന്റെ കാലമാവുമ്പോഴേയ്ക്കും വര്‍ണം 
അമൂര്‍ത്തമായ സിദ്ധാന്തമാവുകയും ജാതി മൂര്‍ത്തമായ യാഥാര്‍ത്ഥ്യമാവു 
കയും ചെയ്തുവെന്ന്‌ പാലി സാഹിതൃത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ പലരും 
അഭിപ്രായപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട്‌. എം.ജി.എസ്‌.നാരായണന്‍ പറയുന്നതുനോക്കുക: 
“ചെട്ടികള്‍ ഒരു ജാതിയാണ്‌. സേട്ടുമാര്‍ മറ്റൊരു ജാതിയും. യാവാരി 
നായന്‍മാര്‍ വേറൊരു ജാതിയും. ഗുപ്തന്‍മാരും തരകന്‍മാരും മാര്‍വാഡി 


കളും ഒക്കെ വെവ്വേറെ ജാതികള്‍. എന്നാല്‍ വാണിജ്യവൃത്തി ചെയ്യുന്നവ 
രെന്ന നിലയില്‍ വൈശ്യവര്‍ണ്ണക്കാരാണ്‌ ഈ ജാതികളൊക്കെയും.” (ജാ 
തിവ്യവസ്ഥ-എഡി.എം.ഗംഗാധരന്‍). 


ഒരു വിഭാഗം വൈശ്യന്‍മാര്‍ ബ്രാഹ്മണ-ക്ഷത്രിയ മേധാവിത്വം അംഗീ 
കരിച്ച്‌ വഴങ്ങി ജീവിക്കാന്‍ നിര്‍ബന്ധിതരായിരുന്നുവെങ്കിലും അവര്‍ പൊതു 
വില്‍ യാഗാധിഷ്ഠിതമായ വൈദികമതത്തോട്‌ ആന്തരികമായി വിമുഖരാ 
യിരുന്നു എന്നുവേണം അനുമാനിക്കാന്‍. യാഗാധിഷ്ഠിതമായ വൈദികമ 
തത്തിനെതിരായി ബരദ്ധ-ജൈനമതങ്ങള്‍ ഉയര്‍ന്നുവന്നപ്പോള്‍ വൈശ്യവി 
ഭാഗം അവയ്ക്ക്‌ വമ്പിച്ച പിന്തുണ നല്‍കി എന്ന കാര്യം ശ്രദ്ധിക്കപ്പെടേണ്ട 
താണ്‌. യാഗത്തിനും മറ്റുമായി പശുക്കളെ കൊന്നൊടുക്കുന്നതും ദ്രവ്യങ്ങള്‍ 
ധൂര്‍ത്തട്‌ ക്കുന്നതും ദോഷകരമായി ബാധിക്കുക വൈശ്യന്‍മാരുടെ സാമ്പ 
ത്തികസ്ഥിതിയെയാണല്ലോ. 


സൈന്ധവകാലം മുതല്‍ തുടങ്ങിയ ഈ ബ്രാഹ്മണ-വൈശ്യ 
വൈരുദ്ധ്യം ബാദ്ധകാലത്തും തുടര്‍ന്നിരുന്നു എന്നാണ്‌ വൈശ്യന്‍മാരുടെ 
ബൌദ്ധാഭ്‌ മുഖ്യം സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌. പൂര്‍ണ്ണമായും തങ്ങളുടെ വരുതിക്കു 
നില്‍ക്കാതെ തരംകിട്ടിയാല്‍ പുറത്തേക്കു ചാടിപ്പോകുന്ന ഈ വൈശ്യസ്വ 
ഭാവത്തോടുള്ള (ബാഹ്മണരുടെ അതൃപ്തി ഭഗവദ്ഗീതയുടെ കാലഘട്ട 
ത്തിലും (ഏതാണ്ട്‌ ബി.സി. 200) ഉണ്ടായിരുന്നു. ശുദ്രരെയും സ്ത്രീക 
ളെയുംപോലെ പാപയോനികളാണ്‌ വൈശ്യരും എന്ന്‌ ഭഗവാന്‍ കൃഷ്ണന്‍ 
പ്രസ്താവിക്കുന്നതി ലൂടെ ഈ അതൃപ്തി പ്രകടമാകുന്നുണ്ട്‌. “വഴിപോലെ 
എന്നെ സേവിക്കുകയാണെങ്കില്‍” ഈ പാപയോനികള്‍ക്കും ഉത്തമമായ 
ഗതിയെ പ്രാപ്‌ ിടഠൊനാകുമെന്നും ഭഗവാന്‍ കൃഷ്ണനിലുടെ പ്രാഹ്മണര്‍ പറ 
യുന്നുണ്ട്‌ (9:32). “വഴിപോലെ” എന്നാല്‍ ബ്രാഹ്മണര്‍ പറയുന്നതുപോലെ 
വർണ്ണവ്യവസ്ഥ പാലിച്ചുകൊണ്ട്‌ ജീവിക്കുക എന്നര്‍ത്ഥം. കടല്‍യാത്ര നിഷി 
ദ്ധമാക്കിയതും വൈശ്യന്‍മാരെ നിയന്ത്രിച്ചു നിര്‍ത്തുന്നതിനുവേണ്ടിയായി 
രിക്കാം. 


ജന്മത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ വർണ്ണവ്യവസ്ഥ സൈന്ധവസമൂഹ 
& സംഭാവനയാണ്‌; കര്‍മ്മത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ വർണ്ണവ്യവസ്ഥ 
ര രെ തും. ഈ ആര്യപാരമ്പര്യത്തിന്റെ ദുര്‍ബലമായ തുടര്‍ച്ച 
ബുദ്ധമതത്തിന്റെ തകര്‍ച്ചവരെ കാണാം. ബുദ്ധമതത്തിന്റെ തകര്‍ച്ചയും 
വൈദികഹിന്ദുമത്തിന്റെ പുന:സ്ഥാപനവും സൈന്ധവപാരമ്പര്യത്തില്‍പ്പെട്ട 
വര്‍ണ്ണവ്യവസ്ഥയെ അരക്കിട്ടുറപ്പിചചു. ഈ അവസ്ഥ ഇസ്ലാമിക ഭരണങ്ങ 
ളെയെല്ലാം അതിജീവിച്ച്‌ ബ്രിട്ടീഷുകാരുടെ ആഗമനം വരെ കോട്ടങ്ങളൊ 
ന്നുമില്ലാതെ തുടര്‍ന്നു. ബ്രിട്ടീഷ്‌ ഭരണത്തിന്‍കീഴിലാണ്‌ സൈന്ധവവര്‍ണ്ണ 
വ്യവസ്ഥ വെല്ലുവിളികളെ അഭിമുഖീകരിക്കുന്നതും ആര്യപാരമ്പര്യം 
വീണ്ടും തലപൊക്കാന്‍ തുടങ്ങുന്നതും. 


ന്ന 
വി വി ൽ 


മഴഗ്ര്റ്റ്‌ - ഒമ്ട്രോങ്ര്‍ 2014. 


ലേഖനം 


തത്വവും പ്രദഖാഗവും 


'വി.പി.പ്രഭാകരന്‍ ലി 


മഹത്തത്വങ്ങളും ഉദ്ബോധനങ്ങളും പരിശീലിക്കണമെന്നത്‌ ജഗദ്ഗു 
രുക്കന്മാരുടെ പതിവ്‌ സന്ദേശമാണ്‌. സത്യം വദ, ധര്‍മ്മം ചര: എന്നത്‌ 
അധിക്ഷേപാര്‍ഹമായ ഒരു ഉപദേശം തന്നെയാണ്‌. സത്യസന്ധത ആദ്ധ്യാ 
ത്മികശാസ്ത്രത്തിലെ ഒരു അനിഷേധ്യഘടകവുമാണ്‌. ടണ്‍കണക്കിന്‌ തത്വ 
ങ്ങളേക്കാള്‍ ഒരു തരിമ്പ്‌ പരിശീലനമാണ്‌ പ്രയോജനകരം എന്ന്‌ ഗുരുക്ക 
ന്മാര്‍ ആവര്‍ത്തിച്ച്‌ പറയാറുണ്ഞെങ്കിലും മിക്ക ഗുരുക്കന്മാരും സ്വന്തം വാക്കു 
കള്‍ പരിപാലിക്കുന്നതില്‍ വൈമുഖ്യം കാട്ടുന്നവരായിരിക്കും. തത്വവും പരി 
ശീലനവും ഒപ്പത്തിനൊപ്പം കൈകാര്യംചെയ്യണമെന്നാണ്‌ മാര്‍ക്സും പറ 
യുന്നത്‌. പ്രതീക്ഷകള്‍ക്കനുസരിച്ച ഒരു ലോകം കെട്ടിപ്പടുക്കാനാവില്ലെന്ന 
ബോദ്ധ്യം ഉണ്ടായിട്ടുകൂടിയും അവര്‍ നിഷ്ക്കര്‍ഷകളില്‍ ഉറച്ചുനില്‍ക്കുക 
യാണ്‌. ആദര്‍ശരാഷ്ര്രീയത്തിന്‌ ഒരിക്കലും സങ്കല്പത്തിന്‌ അനുസരിച്ച 
ലോകം സൃഷ്ടിക്കാനാവില്ലെന്ന സത്യം പല ദാര്‍ശനികരും വെളിപ്പെടുത്തി 
യിട്ടുണ്ട്‌. 


സത്യത്തില്‍ തത്വപരിപാലനത്തേക്കാള്‍ ഏറെ സങ്കീര്‍ണ്ണവും ചിന്താ 
ക്കുഴപ്പം ഉളവാക്കുന്നതുമാണ്‌ സാധനാനുഷ്ഠാനങ്ങള്‍. ഒരു തത്വത്തിനും 
ഉള്‍ക്കൊള്ളാന്‍ പറ്റാത്ത തരത്തിലുള്ള നിരവധി ഘടകങ്ങളാല്‍ നിയമിക്ക 
പ്പെട്ടവയാണ്‌ പരിശീലനങ്ങള്‍. എങ്കില്‍ത്തന്നെയും നിരന്തരമായ പ്രതീക്ഷ 
നിലനില്‍ക്കുന്നു. ഗരവമായും നൈഷ്ഠികമായും നിയമാവലികളും ഉള്‍ക്കാ 
ഴ്ചകളും പാലിക്കുന്നപക്ഷം ലോകത്തില്‍ പരിവര്‍ത്തനം സാദ്ധ്യമാകുമെന്ന 
ഒരു ശുഭപ്രതീക്ഷ. 


എല്ലാ ആശയങ്ങളും തത്വശാസ്ത്രങ്ങളും ഒന്നിനൊന്ന്‌ ആപേക്ഷി 
കമായതിനാല്‍ ഒരു ഉറച്ച തീരുമാനത്തില്‍ എത്തിച്ചേരാന്‍ കഴിയുന്നതല്ല. 
അത്‌ സംഘര്‍ഷങ്ങള്‍ക്ക്‌ കള മൊരുങ്ങുന്നതുമായിരിക്കും. എന്നാല്‍ 
സംഘര്‍ഷാത്മക ദാര്‍ഷ്യങ്ങള്‍ അഹിംസയിലുടെ നിര്‍വ്ൃഹിക്കപ്പെടേണ്ടതു 
ണ്ടെന്ന്‌ ഗാന്ധിജി വാദിക്കുന്നു. മറ്റുതരത്തില്‍ പറയുകയാണെങ്കില്‍ ആപേ 
ക്ഷികസത്യങ്ങളുടെ നിരന്തരമായ മാറ്റങ്ങളും അപൂര്‍ണതകളും നടമാടുന്ന 
ഈ ലോകത്തില്‍ മനുഷ്യന്‍ ഒരു ദൈവമല്ലാത്തതിനാലും പരമസത്യം 
കൈകാര്യംചെയ്യാന്‍ അശക്തനായതിനാലും ശിക്ഷ നല്‍കുന്നതിനും നശീ 
കരണമോ വധമോ നല്‍കുന്നതിനും അവന്‍ അധികാരിയായിരിക്കുകയില്ലു. 
സംഘര്‍ഷങ്ങള്‍ ഇല്ലാതാക്കാന്‍ അഹിംസ ഈ സാഹചര്യത്തിലാണ്‌ പ്രയോ 


ജനപ്രദമാകുന്നത്‌. അത്‌ ക്രിയാത്മകമായ ചര്‍ച്ചകള്‍ക്കും വാഗ്വാദങ്ങള്‍ക്കും 
ജൈവികമായ ഒരു പരിഹാരമായിത്തീരുന്നു, നാം മനസ്സിലാക്കുന്ന പല സമ 
സ്യകള്‍ക്കും വിമോചനസാദ്ധ്യത സൃഷ്ടിക്കുന്നു. തികച്ചും സുതാര്യവും 
താന്‍ വിശ്വസിക്കുന്ന ആശയങ്ങളില്‍ അടിയുറച്ചുമായിരുന്നു ഗാന്ധിജിയുടെ 
ജീവിതം. അത്തരം ആദര്‍ശാധിഷ്ഠിത ജീവിതം അനിവാര്യമാണെന്നും 
പ്രത്യകിച്ചും ബുദ്ധിജീവികള്‍ക്കും നേതാക്കള്‍ക്കും കര്‍മ്മോത്സുകവ്യക്തി 
കള്‍ക്കും അത്യന്താപേക്ഷിതമാണെന്നും ഗാന്ധിജി വിശ്വസിച്ചു. എന്നാല്‍ 
തന്റെ എഴുപത്താറാമത്തെ വയസ്സില്‍ അര്‍ദ്ധരാത്രി നേരത്തുള്ള ഉദ്വമനങ്ങളെ 
അദ്ദേഹം ഏറ്റുപറയുകയുണ്ടായി. അദ്ദേഹത്തിന്റേതായ രഹസ്യങ്ങളെക്കു 
റിച്ചും. “എന്റെ സത്യാന്വേഷണ പരീക്ഷകള്‍” എന്ന ഗ്രന്ഥത്തിന്റെ അവതാ 
രികയില്‍ അദ്ദേഹം എഴുതി. “ഓരോ വ്യക്തിക്കും അവന്റെ സൃഷ്ടികര്‍ത്താ 
വിനും മാത്രം അറിയുന്ന ചില രഹസ്യങ്ങളുണ്ട്‌, വ്യക്തമായി ആശയവിനി 
മയ സാദ്ധ്യതയില്ലാത്ത ചില രഹസ്യങ്ങള്‍.” 


1 ുരമട വ്‌ ൩൦ 0൨൧ബ്്‌ എന്ന ഗ്രന്ഥത്തില്‍ ഗാന്ധിജിയുടെ 
ഒരു തികഞ്ഞ ആരാധകനായിരുന്ന ടി.കെ.മാധവന്‍ ഗാന്ധിജിയെക്കുറിച്ച്‌ 
എഴുതിയത്‌ ശ്രദ്ധിക്കുക. ഗാന്ധിജിയുടെ സത്യാന്വേഷണ പരീക്ഷണങ്ങള്‍ 
ഒരു കാല്പനിക കഥ എന്ന രൂുപേണയാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ വിലയിരുത്തല്‍. 
മന:പൂര്‍വ്വമായി കളവ്‌ പറയുന്നതില്‍ ഗാന്ധിജിയെ അദ്ദേഹം കുറ്റപ്പെടുത്തി 
യില്ല. എന്നാല്‍ സൌത്ത്‌ ആഫ്രിക്കയിലെ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ജീവിതത്തില്‍ സംഭ 
വിച്ച ചില മര്‍മ്മപ്രധാനമായ സംഭവങ്ങളും ചരിത്രങ്ങളും അവഗണിച്ചതില്‍ 
അദ്ദേഹം ഗാന്ധിജിയെ കുറ്റപ്പെടുത്തുകയുണ്ടായി. 


അത്യന്തം സത്യസന്ധതയോടെ നമ്മുടെതന്നെ സ്വന്തം ജീവിതങ്ങ 
ളെയും ആശയങ്ങളെയും അതേപോലെതന്നെ പ്രഗല്‍ഭബുദ്ധിജീവികളു 
ടേയും മഹാരഥന്മാരായ തത്വചിന്തകരുടേയും ജീവിതങ്ങളെ നിരീക്ഷിക്കു 
ന്നപക്ഷം തീര്‍ച്ചയായും നമുക്ക്‌ അത്ഭുതസ്തബ്ധരായി നില്‍ക്കേണ്ടിവരും 
എന്നത്‌ ഒരു യാഥാര്‍ത്ഥ്യമാണ്‌. 


പൌഈരാണികകാലം തൊട്ടേ ഗുരുക്കന്മാരും തത്വചചിന്തകരും പുരോ 
ഹിതന്മാരും സമൂഹത്തെ നയിക്കുവാനും പ്രത്യക്ഷങ്ങളായ ഉപദേശങ്ങള്‍ 
നല്‍കുവാനും തുനിഞ്ഞിരുന്നു. മതത്തിന്റെ അധംപ്പതനത്തോടെ മതേതര 
ബുദ്ധിജീവികളും രാഷ്ട്രീയ പ്രത്യയശാസ്ത്ര നിപുണരും വിദ്യാഭ്യാസ വിച 
ക്ഷണരും കര്‍മ്മോത്സുക വ്യക്തികളും ശാസ്ത്രജ്ഞരും അവരുടെ ചിന്താ 
ഗതികള്‍ക്കും വീക്ഷണങ്ങള്‍ക്കും ആസ്പദമായ വിധത്തില്‍ സാമൂഹ്ൃപരി 
ഷ്ക്കരണങ്ങള്‍ നടത്തി. സൂക്ഷ്മപരിശോധനയില്‍ ഇത്തരക്കാരൊക്കെയും 
മതപുരോഹിതന്മാരുടെ വിപുലീകരണം തന്നെയായിരുന്നു. ആധുനികശാ 
സ്ര്രമടക്കമുള്ള സര്‍വ്വ ആശയങ്ങളും മനുഷ്യനില്‍ ഉരുത്തിരിയുന്ന 
സംഘര്‍ഷത്തിന്‌ അയവ്‌ വരുത്തുന്നതില്‍ പരാജയമടയുന്ന ഈ കാലഘട്ട 


ലു, 


ഒസ്ത്റ്‌ - ഒമ്ട്രോങ്ര്‍ 2014 


ത്തില്‍ പഴയ മതപൌരോഹിത്യം വീണ്ടും രംഗപ്രവേശം ചെയ്യാനുള്ള പരി 
ശ്രമങ്ങള്‍ ചെയ്തുകൊണ്ടിരിക്കുന്നതില്‍ അത്ഭുതമില്ല. 


എന്നാല്‍ പ്രശ്‌നങ്ങള്‍ ഒന്നും നിലനില്‍ക്കുന്നില്ലെന്നും ഉത്തരങ്ങള്‍ 
മാത്രമാണ്‌ ഉരുത്തിരിയുന്നതെന്നുമാണ്‌ യു.ജി.കൃഷ്ണമൂര്‍ത്തിയുടെ വില 
യിരുത്തല്‍. മിസിഹകളും ബുദ്ധിജീവികളും ജനനേതാക്കളും ശാസ്ത്ര 
ജ്ഞരും നല്‍കിയ ഉത്തരങ്ങള്‍ പ്രായോഗികമായ ഉത്തരങ്ങളും പരിഹാര 
ങ്ങളും അല്ലാത്തതിനാല്‍ നമ്മള്‍ ചോദ്യങ്ങള്‍ വീണ്ടും ചോദിക്കാന്‍ ആരം 
ഭിച്ചു - അവരുടെ ഉത്തരങ്ങളും പരിഹാരങ്ങളുമാണ്‌ യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
നമ്മുടെ പ്രശ്‌നങ്ങളായിത്തീരുന്നത്‌. എന്നിട്ടും നമ്മള്‍ ഉത്തരങ്ങളും പരി 
ഹാരങ്ങളും നിര്‍ദ്ദേശിച്ച ആധികാരികതകളെ വൈകാരിക ദൌര്‍ബല്യത്തോ 
ടെയാണ്‌ പ്രതിരോധിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്നത്‌. (പഴയതും പുതിയതുമായ മിസി 
ഹകളെ). കൂടുതല്‍ യുക്തിഭദ്രമായ ഉത്തരങ്ങള്‍ക്കും പരിഹാരങ്ങള്‍ക്കും 
ശോഭനമായ ഭാവിക്കുംവേണ്ടി നമ്മള്‍ ഉറ്റുനോക്കുകയുമാണ്‌. പ്രതീക്ഷകള്‍ക്ക്‌ 
മങ്ങല്‍ സംഭവിക്കുന്നത്‌ അശുഭകരമെന്നും ശൂന്യവും പ്രകൃതിവിരുദ്ധ 
മെന്നും ഭയാനകമെന്നുപോലും വിശ്വസിക്കുകയാണ്‌ നാം. 


ആദ്ധ്യാത്മിക വ്യക്തിയാണ്‌ യു.ജിയെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം ഈ 
ജീവവ്യവസ്ഥിതിയിലെ പ്രഥമ കുറ്റവാളി. തികഞ്ഞ അഹംകേന്ദ്രീകൃത 
വ്യക്തിയായിരിക്കും ഒരു ആദ്ധ്യാത്മികഗുരു. സാമാന്യജനങ്ങളെ അപേക്ഷിച്ച്‌ 
ഉല്‍ക്കൃഷ്ടനായ ഒരു വ്യക്തിയാണ്‌ താന്‍ എന്ന സ്വയം നിഗമനമാണ്‌ 
അയാള്‍ക്കുള്ളത്‌. മനുഷ്യരാശിയെ സംരക്ഷിക്കുന്നതിന്‌ പര്യാപ്തമാണ്‌ 
തന്റെ ശിക്ഷണങ്ങള്‍ എന്നും അവ നിര്‍ബന്ധമായും പരിരക്ഷിക്കേണ്ടതു 
ണ്ടെന്നും അയാള്‍ വിശ്വസിക്കുന്നു. ലോകമാസകലം കൈയ്യടക്കിയ മത 
ത്തിന്റെ സ്വാധീനം ക്ഷയിച്ചുവന്നപ്പോള്‍ രാഷ്ദ്രീയ ബുദ്ധിജീവികളും മതേ 
തര മിസിഹകളും തല്‍സ്ഥാനങ്ങള്‍ കൈയ്യടക്കി. അത്യന്തം ആസ്വാദ്യത 
യോടെ അവര്‍ മതങ്ങളെയും മതപുരോഹിതന്മാരേയും അവരുടെ ശിക്ഷ 
ണങ്ങളെയും നിരുപണാത്മകമായ സൂക്ഷ്മപരിശോധനയ്ക്ക്‌ വിധേയമാക്കി. 
കപടവേഷങ്ങള്‍ അനാവരണം ചെയ്യുന്ന ഒരു മഹാത്മാവാണ്‌ അയാള്‍. കാപ 
ട്ൃങ്ങളെയും മര്‍ദ്ദിത വ്യവസ്ഥിതികളെയും ആത്മവഞ്ചനയെയും സാമ്പ്രദാ 
യികതയിലും പൌരാണികതത്വശാസ്ത്രത്തിലും നിഗുഡ്മമായി നിലനിന്നുവ 
രുന്ന മുഖാവരണങ്ങളില്‍ പലതിനേയും അയാള്‍ വലിച്ചുകീറിത്തുടങ്ങി. 
സ്വയം രാജസിംഹാസനത്തില്‍ പ്രതിഷ്ഠിക്കുക എന്ന പ്രത്യാശയോടെ, നിഗു 
ഡഃലക്ഷ്യത്തോടെ അയാള്‍ പുരാതന മിസിഹകകളെ സ്ഥാന്രരഷ്ടരാക്കി. 
എല്ലാ മതങ്ങളെയും അവയുടെ ആശയങ്ങളെയും പൈതൃകസ്വത്തുക്ക 
ളെയും തിരസ്ക്കരിച്ചുകൊണ്ട്‌ സമൂഹത്തിന്റെ രോഗങ്ങള്‍ക്ക്‌ സമാശ്വാസം 
നല്‍കുവാന്‍ ബരദ്ധികമായും ആസുത്രണങ്ങളിലൂടെയും ക്രിയാത്മകത 
യോടെ സാമുഹ്യപരിവര്‍ത്തനത്തിന്‌ സാദ്ധ്യതയൊരുക്കാമെന്ന്‌ ആത്മാര്‍ത്ഥ 


റം പ 
പം 


മായി അയാള്‍ ആഗ്രഹിച്ചു. അയാള്‍ ഒരു പുരോഹിതനും മിസിഹയുംകുടി 
ഉള്‍ച്ചേര്‍ന്ന ഒരു പ്രതിഭാസമാണ്‌. മതാത്മകസംഹിതകളുടെ നിഷ്ഠൂരതകളെ 
മറികടക്കുന്നതില്‍ മതനിരപേക്ഷ ശിക്ഷണങ്ങളും സാമുഹ്ൃശാസ്ത്രവും 
രാഷ്ട്രീയ തത്വശാസ്ത്രങ്ങളും ഒരളവുവരെ വിജയിപ്പിക്കാന്‍ അയാള്‍ക്ക്‌ 
സാധിച്ചു എന്നത്‌ സത്യമാണ്‌. 


കുറ്റവിമുക്തരാക്കി ഇത്തരം ഗുരുക്കന്മാരെ നിങ്ങള്‍ എന്തിന്‌ പീഠ 
ങ്ങളില്‍ കയറ്റിയിരുത്തണം? മതപ്രവാചകന്മാരെയും മിസിഹകളെയും ജഗ 
ദ്ഗുരുക്കന്മാരെയും പിന്തുടരുന്നതില്‍ പരാജയമടയുന്ന അവരുടെ അനു 
- യായികളെയല്ല, മറിച്ച്‌ ഈ മിസിഹകളെത്തന്നെയാണ്‌ കുറ്റാരോപിതരായി 
നിര്‍ത്തേണ്ടത്‌. കൂടുതല്‍ വ്യക്തമായി വിശദീകരിക്കുന്നപക്ഷം കുരിശുമര 
ണങ്ങള്‍ക്കുള്ള കാരണം ക്രിസ്തുവാണെന്ന്‌ പറയുന്നതില്‍ എന്തിന്‌ മടി 
ക്കണം? മുഹമ്മദ്നബിയെ വാഴ്ത്തിക്കൊണ്ട്‌ ജിഹാദിനെ മാത്രം എന്തിന്‌ 
നിന്ദിക്കണം? സ്വന്തം ജനതതിക്കെതിരെ സ്റ്റാലിനും ലെനിനും നടത്തിയ കൂട്ട 
ക്കൊലകള്‍ക്ക്‌ മാര്‍ക്‌സിനെ നാം എന്തിന്‌ കുറ്റവിമുക്ത നാക്കണം? 
ഐന്‍സ്റ്റിനെ എന്തിന്‌ പാടിപുകഴ്ത്തണം? ആറ്റംബോംബ്‌ നിര്‍മ്മിക്കുവാനും 
അത്‌ പ്രയോഗിക്കുവാനും റുസ്വെല്‍റ്റിനെ അദ്ദേഹം ഉത്തേജിപ്പിച്ചില്ലേ? 


ഗുരുക്കന്മാരും അവരുടെ ശിക്ഷണങ്ങളും തന്നെയാണ്‌ ലോകത്തില്‍ 
സംഘര്‍ഷങ്ങള്‍ സൃഷ്ടിച്ചത്‌. ഈ മിസിഹകളൊന്നും കുഴപ്പങ്ങളല്ലാതെ 
മറ്റൊന്നും സൃഷ്ടിച്ചില്ല. രാഷ്ദ്രീയക്കാര്‍ അവരുടെ അനന്തരാവകാശികളായി 
അരങ്ങ്‌ തകര്‍ക്കുകയുമാണ്‌. ഇക്കാര്യത്തില്‍ അവരെ അഴിമതിക്കാരെന്നും 
കുറ്റക്കാരെന്നും സ്ഥാപിക്കുന്നതില്‍ കഴമ്പൊന്നുമില്ല. അദ്ധ്യാത്മഗുരുക്കന്മാര്‍ 
തീര്‍ത്തും ദൂര്‍വൃത്തരായിരുന്നു. സ്‌നേഹത്തെക്കുറിച്ച്‌ സംസാരിച്ച ആ 
വലിയ മിസിഹതന്നെയാണ്‌ ബോധത്തില്‍ വിഭജനം സൃഷ്ടിച്ചത്‌. അയല്‍ക്കാ 
രനെ നിന്നെപ്പോലെ സ്‌നേഹിക്കുക എന്ന ശിക്ഷണം തന്നെയാണ്‌ ബീഭല്‍സ 
തയ്ക്ക്‌ കളമൊരുക്കിയതും. ഇത്തരം ഗുരുക്കന്മാരെ ഒരിക്കലും നിങ്ങള്‍ പീഠ 
ത്തിലിരുത്തി ആരാധിക്കരുത്. അവരുടെ ശിക്ഷണങ്ങളൊക്കെയും അശാ 
ന്തിയും കശാപ്പുകളുമല്ലാതെ ലോകത്തില്‍ മറ്റൊന്നും സംഭാവനചെയ്തില്ല. 
കാലക്രമത്തില്‍ മനുഷ്യരാശിയെയും ഈ ഉപഗ്രഹത്തെത്തന്നെയും നശി 
പ്പിക്കാന്‍ പര്യാപ്തമായ വാക്കുകളുടെ വിഷവിത്തുക്കള്‍ അന്തരീക്ഷത്തില്‍ 
നിക്ഷേപിച്ചാണ്‌ അവര്‍ പിന്‍മടങ്ങിയത്‌. 


മതപുരോഹിതന്മാരെയും ആത്മീയഗുരുക്കന്മാരെയും അവര്‍ 
ചെയ്തുതിര്‍ത്ത കുഴപ്പങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഉത്തരവാദികളല്ലെന്ന്‌ നിങ്ങള്‍ സ്ഥാപിക്കു 
കയാണെങ്കില്‍ പ്രവാചകന്മാരുടെ മേല്‍കുപ്പായമണിഞ്ഞ്‌ നമ്മുടെ ചിന്താഗ 
തികളെയും പഠനസംവിധാനങ്ങളെയും മാറ്റിമറിക്കുന്ന ആധുനിക മതനേ 
താക്കളെയും ബുദ്ധിജീവികളെയും നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ കുറ്റവിമുക്തരാക്കാന്‍ സാധി 
ക്കില്ല. ഈ ആധുനിക മിസിഹകളുടെ സദാചാരയോഗ്യതാപ്രതങ്ങളെ 
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സസൂക്ഷ്മം നിരീക്ഷിച്ച്‌ സത്യസ്ഥിതി ജനങ്ങളെ അറിയിക്കേണ്ട സമയം 
വന്നെത്തിയിരിക്കുന്നു. “101൦11൦ബേല്ട” എന്ന വിവാദപരവും പ്രകോപനപര 
വുമായ ഗ്രന്ഥത്തില്‍ അതിന്റെ ഗ്രന്ഥകര്‍ത്താവ്‌ പോള്‍ ജോണ്‍സണ്‍ എഴു 
തിയത്‌ ശ്രദ്ധിക്കുക. എത്രമാത്രം ആര്‍ജവത്തോടെയാണ്‌ ആധുനിക മിസി 
ഹകള്‍ കുടുംബത്തോടും സുഹൃത്തുക്കളോടും സഹജീവികളോടും പെരു 
മാറുന്നതെന്ന്‌ നോക്കുക. ലൈംഗികവും ധനപരവുമായ ക്രയവിക്രയങ്ങ 
ളില്‍ മാത്രമായിരുന്നോ അവരുടെ വ്യവഹാരങ്ങള്‍? അവര്‍ സത്യം പറയു 
കയും അതേക്കുറിച്ച്‌ എഴുതുകയും ചെയ്തിരുന്നുവോ? അവരുടെ സ്വന്തം 
ജീവിതശൈലികള്‍തന്നെ അനന്തരകാലങ്ങളിലും പ്രയോഗാഭ്യാസം എന്ന 
നിലയിലും എപ്രകാരം നിലനിന്നു? ) 


അസാമാന്യ മേധാശക്തിയുള്ളവരും കലാകാരന്മാരും എഴുത്തു 
കാരും ബുദ്ധിജീവികളും ആസ്വാദകരെ ലക്ഷ്യമിട്ട്‌ തന്നെയാണ്‌ പ്രവര്‍ത്തി 
ക്കുന്നത്‌. സാധാരണ വ്യക്തികള്‍ നേതാക്കന്മാരെയും ഗുരുക്കന്മാരെയും 
അനുഗമിക്കുന്ന അതേ രീതിയില്‍ തന്നെയാണ്‌ ഇത്തരക്കാരുടെ പ്രവര്‍ത്ത 
നങ്ങളും. എന്നാല്‍ ഗുരുക്കന്മാര്‍ ഒരുതരത്തിലും അനുയായികളില്‍നിന്ന്‌ 
വ്യത്യസ്തരല്ല. സാമാന്യജനങ്ങളെപ്പോലെതന്നെ യുക്തിഹീനരും അവിദ 
ഗ്ദ്ധരും അന്ധവിശ്വാസികളും ആയിരിക്കും അക്കൂട്ടര്‍. അവര്‍ക്ക്‌ അവരു 
ടേതായ സ്ഥാപിത താല്‍പര്യങ്ങളും കര്‍മ്മരംഗങ്ങളും അഹംഭാവ 
മന:സ്ഥിതിയും ഉണ്ടായിരിക്കും. തീ(ര്വാഭിലാഷങ്ങളില്‍ നിന്നും 
ആര്‍ത്തിയില്‍നിന്നും സ്വതന്ത്രരല്ല അവര്‍. വ്യാപാരികളെയും രാഷ്ര്രീയക്കാ 
രെയും പന്തയക്കളിക്കാരെയും സിനിമാതാരങ്ങളെയുംപോലെ അവരും 
യാതൊരു ലജ്ജയോ അറപ്പോ ഇല്ലാതെ പെരുമാറുന്നവരായിരിക്കും. ഗുരു 
ക്കന്മാരുടെ കാരൃത്തിലുള്ള ഒരേയൊരു വ്യത്യാസം ചിലര്‍ കൂടുതല്‍ 
സ്വാര്‍ത്ഥരും ചിലര്‍ അത്രയേറെ സ്വാര്‍ത്ഥത ഇല്ലാത്തവരും ചിലര്‍ അഹകങ്കാ 
രോന്മാദത്താല്‍ തിമിര്‍ക്കുന്നവരുമായിരിക്കും എന്നതത്രേ. 


ത്തനം 


അത്തരം ഇഉന്മത്തതയുടെ ഒരു മൂര്‍ത്തീമദ്ഭാവമായിരുന്നു ഴാന്‍ 
ഴാക്വെ റൂസ്സോ. സര്‍ഗാത്മക പ്രതിഭാശാലിയായിരുന്ന ഒരു എഴുത്തുകാര 
നായിരുന്നു അദ്ദേഹം. ആ തലമുറയിലെ വ്യക്തികള്‍ മാത്രമല്ല, ഇന്നും ആരാ 
ധകര്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഉജ്ജ്വല കൃതികളെ വാഴ്ത്തി പരിഗണിക്കാറുണ്ട്‌. അതി 
ഭീമമായ അഹംഭാവത്തിന്റെ ഒരു പ്രതീകമായിരുന്നു അദ്ദേഹം. എങ്കിലും 
അകാരണമായി താന്‍ പീഡിപ്പിക്കപ്പെടുന്നുവോ എന്ന ഉന്മത്താവസ്ഥയിലാ 
യിരുന്നു അദ്ദേഹം. യുക്തിവിചാരത്തിന്റെ അപ്പോസ്തലനും അതേസമയം 
വളരെ വിദഗ്ദ്ധനായ ഒരു മന:ശാസ്ത്ര വഞ്ചകനുമായിരുന്നു അദ്ദേഹം. 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ “ഠ്്ടെട1ഠ൩ട" എന്ന പുസ്തകത്തില്‍ ഒരുതരത്തിലുള്ള 
പ്രാകൃതനായി അയാള്‍ സ്വയം വിശേഷിപ്പിക്കുകയാണ്‌. കീഴ്വഴക്കങ്ങളേ 


റ 
പ്‌. 


ക്കാള്‍ കൂടുതലായി അതിഭാവുകത്വത്തിനാണ്‌ അദ്ദേഹം (പ്രാധാന്യം നല്‍കി 
യിരുന്നത്‌. മാമൂല്‍ പ്രകാരമുള്ള സ്വഭാവരീതികള്‍ക്ക്‌ വിരുദ്ധമായി ഹൃദയ 
ത്തിന്റെ ഉള്‍പ്രേരണകള്‍ക്ക്‌ അദ്ദേഹം വിലകല്‍പ്പിക്കുകയുണ്ടായി. അദ്ദേഹ 
ത്തിന്റെ ജീവിതരീതിയുടെ അത്യുജ്ജലമായ യുക്തിസിദ്ധ നിരാകരണമാ 
യിരുന്നു അത്‌. ധനസമ്പാദനത്തിന്റെ കാര്യത്തില്‍ അത്യന്തം പുച്ഛത്തോടെ 
യായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ താത്വികമായ കാഴ്ചപ്പാടുകള്‍, എന്നാല്‍ ആവ 
ശ്യത്തില്‍ കവിഞ്ഞ ധനം ആര്‍ജിക്കുന്നതില്‍ അത്യന്തം ശ്രദ്ധാലുവായിരുന്നു 
അദ്ദേഹം. അദ്ദേഹത്തിന്റെ കൃതികളുടെ പ്രാധാന്യം, പ്രത്യേകിച്ച്‌ വര്‍ഗങ്ങ 
ളെക്കുറിച്ചും മുതലാളിത്തത്തെക്കുറിച്ചും അദ്ദേഹം നടത്തിയ വിമര്‍ശനങ്ങള്‍ 
യൂറോപ്യന്‍ നവോത്ഥാനത്തിന്‌ സ്വാധീനം ചെലുത്തി എന്നത്‌ പരമപ്രധാ 
നമാണ്‌. മാര്‍ക്സിസത്തിന്റെ അടിത്തറയ്ക്ക്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ വിമര്‍ശനാത്മക 
ചിന്തകള്‍ കാരണമായി എന്നതും എടുത്തുപറയേണ്ടതാണ്‌. 


എന്നാല്‍ അദ്ദേഹം സ്ത്രീകള്‍ക്കുനേരെ നടത്തിയ അധാര്‍മ്മിക 
പെരുമാറ്റം ഈ മഹാനായ “മൌലിക ധീഷണാപാടവമുള്ള മനസ്സിന്റെ 
ഉടമ'"യുടെ കാര്യത്തില്‍ ശ്രദ്ധിക്കപ്പെടാതെ പോവുകയാണ്‌. സ്വന്തം കൂട്ടി 
കളോട്‌ ചെയ്ത അതിക്രമമായിരുന്നു താരതമ്യേന കൂടുതല്‍ ഹാനികരം. 
രാഷ്ട്രീയമായ ദാര്‍ശനിക ആശയങ്ങളില്‍ മാത്രമായിരുന്നില്ല അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
ശ്രദ്ധ പതിഞ്ഞത്‌, കുട്ടികളെ എങ്ങനെ ആരോഗ്യകരമായി വളര്‍ത്തിയെ 
ടുക്കാം എന്ന അദ്ദേഹത്തിന്റെ താത്വികമായ കാഴ്ചപ്പാടുകളും വിലമതിക്ക 
ത്തക്കതായിരുന്നു; എന്നാല്‍ രണ്ടാമതൊരു വട്ടം ആലോചിക്കുകപോലും 
ചെയ്യാതെ ഭാര്യ തെരേസയിലുണ്ടായ തന്റെ അഞ്ച്‌ കുട്ടികളെയും അദ്ദേഹം 
കൈയ്യൊഴിയുകയാണുണ്ടായത്‌. തന്റെ കുട്ടികളുടെ ജനനതിയ്യതി കുറിച്ചു 
വെയ്ക്കാന്‍പോലും അദ്ദേഹം താല്‍പര്യപ്പെട്ടിരുന്നില്ല. 1760ല്‍ തെരേസയുടെ 
മരണത്തോടനുബന്ധിച്ച്‌ തന്റെ മുത്തകുട്ടിയുടെ മേല്‍വിലാസം തേടാനുള്ള 
നിരുത്സാഹപരമായ ഒരു ശ്രമം മാത്രമാണ്‌ അദ്ദേഹം നടത്തിയത്‌. 


ഭയാനകവും ബീഭല്‍സവുമായ റുസ്സോവിന്റെ ഈ നിലപാട്‌ അദ്ദേ 
ഹത്തിന്റെ ആശയങ്ങളെയോ ആധുനിക കാലഘട്ടത്തിലെ ഏറ്റവും സ്വാധീ 
നശക്തിയാര്‍ജിച്ചതിന്റെ പേരില്‍ അദ്ദേഹം നേടിയെടുത്ത പദവിയേയോ ഒട്ടും 
തന്നെ ബാധിക്കുകയില്ലായിരിക്കും. എന്നാല്‍ നിശ്ചയമായും അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
സമഗ്രത ചോദ്യംചെയ്യപ്പെടേണ്ടതുതന്നെയാണ്‌. അദ്ദേഹംതന്നെ ഉയര്‍ത്തി 
പ്പിടിച്ച സത്യദര്‍ശനങ്ങളുടെ മൂല്യങ്ങള്‍ സ്വജീവിതത്തില്‍ പരിപാലിക്കപ്പെ 
ട്ടുവോ എന്ന ചോദ്യംമാത്രം അവശേഷിക്കുന്നു. 


ആശയങ്ങളില്‍ വഴുതിവീഴുക എന്ന മാരകമായ രോഗത്തിന്നടിമ 
കളാണ്‌ മനുഷ്യരാശി. കൂടുതല്‍ മേധാശക്തിയുള്ള ആശയമാണെങ്കില്‍ പത 
നവും ആഴമേറിയതായിരിക്കും. നിരവധി പാശ്ചാത്യ തത്വജ്ഞാനികള്‍ 


സ്സ്‌ -- ഒ 


റൂസ്സോവിനെക്കുറിച്ച്‌ പറഞ്ഞ അഭിപ്രായങ്ങള്‍ ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. നിരുപമസമ 
ഗ്രമായ മന:സ്സാക്ഷിയുടെ സംവേദനത്വം റുസ്സോവിന്നുണ്ടായിരുന്നുവെന്നാണ്‌ 
കാന്റ്‌ ചിന്തിച്ചത്‌. ഷെല്ലി അദ്ദേഹത്തില്‍ അത്യുദാത്തമായ അസാമാന്യ ധിഷ 
ണാപാടവം ദര്‍ശിച്ചു. ക്രിസ്തുസമാനമായ ഒരു മനസ്സിന്റെ ഉടമയാണ്‌ റൂസ്സോ 
വെന്ന്‌ ഷെല്ലി അഭിപ്രായപ്പെടുകയുണ്ടായി. റൂസ്സോവും അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
സുവിശേഷങ്ങളും തന്റെ ജീവിതത്തില്‍ മഹത്തരവും ആരോഗ്യദായകവു 
മായ സ്വാധീനം ഉണ്ടാക്കി എന്നാണ്‌ ടോള്‍സ്റ്റോയി അഭിപ്രായപ്പെട്ടത്‌. 
ഇത്തരം അഭിപ്രായങ്ങളൊക്കെയും അതിരുകവിഞ്ഞ മനുഷ്യത്വപരവും മാര 
കവുമായ ആശയങ്ങളാണെന്നും എത്രമാത്രം മഹത്തരമായ നിഷ്ക്കളങ്കത 
യോടെയും വിവേകശുന്ൃയതയോടെയുമാണ്‌ മഹാരഥന്മാര്‍ പ്രതികരിക്കുന്ന 
തെന്നുള്ള അസാമാന്യസത്യം വെളിപ്പെടുത്തുകയാണ്‌. 


ഒരുപക്ഷെ, ബോധപൂര്‍വ്വമോ അല്ലാതെയോ ഇത്തരം മഹദ്വ്യക്തി 
കളുടെ ജീവിതചര്യകളും പരിശീലനങ്ങളും അവഗണിക്കുകവഴി, പൊതു 
വായ സൂക്ഷ്മപരിശോധനയില്‍നിന്നും നമ്മുടെ സ്വകാര്യതകളെ സംരക്ഷി 
ക്കുവാനുള്ള വ്യക്തിഗത താല്‍പര്യങ്ങളെ നാം തെറ്റായ ദിശയിലേക്ക്‌ നയി 
ക്കുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. മറ്റ്‌ ബുദ്ധിശാലികളുടെ ജീവിതരീതിയുമായുള്ള 
ബുദ്ധിശാലികളുടെ ഉദാസീനത അര്‍ത്ഥമാക്കുന്നത്‌ അവരുടെ സ്വകാര്യത 
കളില്‍ മറ്റാരും കടന്നു ചെല്ലേണ്ടതില്ല എന്നുതന്നെയാണ്‌. 


പി 


മാര്‍ക്സിന്റെ ജീവിതത്തിലും സ്വഭാവമഹിമയുടെ മഹത്തരമായ 
സാക്ഷ്യങ്ങള്‍ ഒന്നും കാണാനില്ല. ഒരിക്കലും ഇന്ത്യ സന്ദര്‍ശിക്കാത്ത 
മാക്സ്മുള്ളര്‍ അതിബൃഹത്തും നാനാവിധവുമായ ഭാരതീയ മതസംവിധാ 
നങ്ങളെക്കുറിച്ചും സാമൂഹിക ആചാരങ്ങളെക്കുറിച്ചും നിരവധി നിരവധി 
വിശ്വാസപ്രമാണങ്ങളെക്കുറിച്ചും വേദസംഹിതകളെക്കുറിച്ചും ഒന്നും മന 
സ്സിലാക്കാതെ അതിബൃഹത്തായ ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ രചിക്കുകയുണ്ടായി. മാര്‍ക്സും 
അപ്രകാരത്തില്‍ ബ്രിട്ടീഷ്‌ മ്യൂസിയത്തിലെ ഒരു ഒഴിഞ്ഞ കസേരയിലിരുന്ന്‌ 
കായികാദ്ധ്വാനങ്ങള്‍ ഒന്നുംചെയ്യാതെ ദാസ്‌ കാപ്പിറ്റല്‍ എന്ന ഗ്രന്ഥത്തിന്റെ 
എഴുത്തുപണിയില്‍ മുഴുകുകയായിരുന്നു. കര്‍ഷകരുമായും ജന്മിമാരു 
മായും അദ്ദേഹത്തിന്‌ സമ്പര്‍ക്കമുണ്ടായിരുന്നില്ല. മാര്‍ക്‌സ്‌ ഒരിക്കല്‍പോലും 
ഒരു ഫാക്ടറിയോ മില്ലോ അല്ലെങ്കില്‍ ഖനികളോ മറ്റ്‌ വ്യാവസായിക 
തൊഴില്‍ശാലകളോ സന്ദര്‍ശിച്ചിരുന്നില്ല. 

തന്റെ മുന്‍ഗാമികളില്‍നിന്നും സമകാലീനരില്‍നിന്നും അദ്ദേഹം 
ആശയങ്ങള്‍ കടമെടുക്കുകയാണുണ്ടായത്‌. അത്തരം ആശയങ്ങള്‍ വിനാ 


ശകരമായ ഫലപ്രാപ്തിയോടെയുള്ള കഴമ്പുള്ള ചെറിയ ചെറിയ ആശയ 
ങ്ങള്‍ ആക്കിമാറ്റി. അങ്ങനെ ചെയ്യുന്നതില്‍ തെറ്റൊന്നും പറയാനാവില്ല - 


റ 
നടാം 


ഷെയ്ക്ക്‌സ്പിയരുടെ കാര്യത്തിലും മൌലികമായി ഒന്നുംതന്നെയില്ല; അദ്ദേഹം 
ചരിത്രത്തില്‍നിന്നാണ്‌ കഥാപാത്രങ്ങളെയും ആശയങ്ങളെയും കടമെടുത്ത 
ത്‌. (നമ്മളെല്ലാവരും അപ്രകാരം ചെയ്യുന്നവരുമാണ്‌). എന്നാല്‍ മാനുഷിക 
വ്യവസ്ഥയില്‍ അത്തരം ആശയങ്ങള്‍ മഹത്തരമായ നാടകകൃതികളാക്കി 
യതാണ്‌ ആ മനുഷ്യനിലെ വൈഭവം. മാര്‍ക്സ്‌ എഴുതിയത്‌ നാടകങ്ങളുല്ല, 
മറിച്ച്‌ തത്വശാസ്ത്രപരവും രാഷ്ട്രസംബന്ധവുമായ പ്രബന്ധങ്ങളാണ്‌; നിരീ 
ക്ഷണങ്ങളില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ ശാസ്ത്രീയ ക്രമീകൃതചിന്തകള്‍. 


മാര്‍ക്സിന്റെ കാഴ്ചപ്പാടുകള്‍ അടിസ്ഥാനപരമായി കാവ ്യാത്മകവും 
ജൂഡോ കൃസ്ത്യന്‍ മാതൃകയിലുള്ളതുമായിരുന്നു. എന്നാല്‍ അതിന്റെ ഭാവ 
ങ്ങള്‍ യുക്തിഭദ്രമായും ശാസ്ത്രീയമായും പ്രത്യേക വാക്കുകളിലൂടെ പ്രക 
ടിപ്പിക്കുകയായിരുന്നു. ഈ ആധുനിക കാലഘട്ടത്തില്‍ ചോദിക്കേണ്ട നിര്‍ണാ 
യക ചോദ്യങ്ങള്‍ ഇവയൊക്കെയാണ്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ പഠനങ്ങളും തിസി 
സ്സുകളും രാഷ്ട്രത്തിന്റെ യഥാര്‍ത്ഥമായ സാമുഹ്യവ്യവസ്ഥിതിയിലും സാമ്പ 
ത്തിക അടിത്തറയിലും അധിഷ്ഠിതമാണോ? അതോ അദ്ദേഹത്തിന്‌ ലഭ്യ 
മായ വസ്തുതകളുടെയും തെളിവുകളുടെയും അടിസ്ഥാനത്തില്‍ (ഏതാണ്ട്‌ 
മുപ്പത്‌ വര്‍ഷങ്ങള്‍ക്കുമുമ്പുള്ള അവസ്ഥകളായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ വില 
യിരുത്തലായി പരിഗണിച്ചത്‌) ആയിരുന്നില്ലേ അത്തരം നിഗമനങ്ങള്‍? അദ്ദേ 
ഹത്തിന്റെ പ്രോലറ്റേറിയന്‍ വിപ്ലവം എന്ന സിദ്ധാന്തത്തെ പിന്തുണയ്ക്കു 
വാന്‍ ചില ചരിത്രപാരമ്പര്യങ്ങളെ അദ്ദേഹം തെറ്റായി അവതരിപ്പിക്കുകയാ 
യിരുന്നില്ലേ? അദ്ദേഹത്തിന്റെ സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ക്കു നിരക്കാത്ത പല സത്യ 
ങ്ങളും സംഭവങ്ങളും അദ്ദേഹം തള്ളിക്കളയുകയുണ്ടായി. 


മാര്‍ക്സിന്റെ വ്യവസ്ഥാനുസൃതമായ (൭ഭ്ദനമ്ഥി൦) ഉറവിടങ്ങളുടെ 
ദുരുപയോഗകത്തെക്കുറിച്ച്‌ 1880-ല്‍ രണ്ട്‌ കേംബ്രിഡ്ജ്‌ ഗവേഷണ വിദ്യാര്‍ത്ഥി 
കള്‍ പഠനം നടത്തുകയുണ്ടായി. മാര്‍ക്സ്‌ തന്റെ യത്നങ്ങളില്‍ ഉപയോഗ 
പ്പെടുത്തിയ ഭാതിക യുക്തിവിചിന്തനത്തിന്റെ പദാര്‍ത്ഥങ്ങള്‍ (4ല/ല്ച്ട) 
തെറ്റായി രേഖപ്പെടുത്തിയതോ അല്ലെങ്കില്‍ നോട്ടപ്പിശക്‌ കാരണമോ സംഭ 
വിച്ചതല്ലെന്ന നിഗമനത്തിലാണ്‌ അവര്‍ എത്തിച്ചേര്‍ന്നത്‌. എന്നാല്‍ വ്രക്രീ 
കൃത സ്വാധീനം ദൃശ്യമാണെന്നും താന്‍ സ്ഥാപിച്ചെടുക്കേണ്ട തീരുമാനത്തെ 
ഉപോല്‍ബലകമാക്കാന്‍ നിരവധി വസ്തുതകളെയും സംഭവങ്ങളെയും 
അദ്ദേഹം വ്ക്രീകരിക്കുകയുണ്ടായെന്നും അവര്‍ സ്ഥിരീകരിച്ചു. അവര്‍ നിര 
ത്തിയ തെളിവുകള്‍ കൃത്രിമരേഖ ചമച്ചതിനുള്ള മതിയായ തെളിവുകള്‍ 
ആകുന്നില്ല എന്ന്‌ അവര്‍തന്നെ സമ്മതിക്കുകയുണ്ടായി. എന്നാല്‍ ആധികാ 
രികതകളെ ഉപയോഗപ്പെടുത്തുന്നതില്‍ ഏതാണ്ട്‌ കുറ്റകരമായ നിര്‍വിചാര 
ഭാവം അദ്ദേഹം കൈക്കൊണ്ടു എന്ന്‌ വ്യക്തമാവുകയാണ്‌. മാര്‍ക്സിസ്റ്റ്‌ ദര്‍ശ 
നത്തിന്റെ മറ്റ്‌ ഘടകങ്ങള്‍ സംശയാസ്പദമായി മാത്രം കൈകാര്യം ചെയ്യാ 
നുള്ള ഉത്തരവാദിത്വവും ഇതോടെ വന്നുപെടുന്നു. 


ഗസ്റ്റ്‌ - ഒമ്ട്രോങബ്ര്‍ 2014, 


ഒരു സൂക്ഷ്മ നിരീക്ഷകന്റെ തലത്തില്‍നിന്നല്ല മാര്‍ക്സിന്റെ പ്രമാ 
ണങ്ങള്‍ വന്നെത്തിയതെന്ന കാര്യത്തില്‍ ദാര്‍ശനികനായ കാള്‍ 
യാസ്പേഴ്‌സിന്‌ സംശയമൊന്നുമില്ല. തന്റെ സ്വന്തം സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ക്ക്‌ പ്രതി 
ക്രൂലമായ തരത്തില്‍ ഉദാഹരണങ്ങള്‍ നിരത്തുകയോ വസ്തുസ്ഥിതികള്‍ 
ഉദാഹരണാര്‍ത്ഥം പ്രയോഗിക്കുകയോ അദ്ദേഹം ചെയ്യാറില്ല. അദ്ദേഹം കരു 
തുന്ന ആത്യന്തികസത്യത്തിന്‌ സഹായകമായ വിധത്തിലുള്ള സ്ഥിരീകര 
ണങ്ങള്‍ മാത്രമാണ്‌ അദ്ദേഹം വ്യക്തമായും പ്രയോഗിക്കുക. വാദിച്ചുറപ്പി 
ക്കുന്ന രീതിയിലായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ എല്ലാ സമീപനങ്ങളും. ഒരു 
അന്വേഷകന്റെ രീതിയിലായിരുന്നില്ല. എന്നാല്‍ ഈ സമര്‍ത്ഥനം എന്നത്‌ 
ഒരു ശാസ്ത്രജ്ഞന്റെ ദൃഡഃപ്രത്യയത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമായി വിളംബിതമായ 
പരിപൂര്‍ണസത്യമല്ല; മറിച്ച്‌ ഒരു വിശ്വാസിയുടെ (സാങ്കല്പികത) മാത്രമാ 
യിരുന്നു. 


തന്റെ ചുറ്റും നടമാടുന്ന സംഭവഗതികളോടും മറ്റ്‌ വന്‍കരകളില്‍ 
നടക്കുന്ന മാറ്റങ്ങളോടും മാര്‍ക്സ്‌ ബോധപൂര്‍വ്വമല്ലാത്ത തരത്തില്‍ ഉദാ 
സീനനായിരുന്നു. തികച്ചും അന്ധമായ രീതിയിലായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
എല്ലാ വിലയിരുത്തലുകളും. തൊഴിലിന്റെയും വേതനത്തിന്റെയും കാര്യ 
ത്തില്‍ സൃഷ്ട്യുന്മുഖമായ പരിഹാരങ്ങള്‍ നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്ന സോഷ്യലിസ്റ്റ്‌ 
തൊഴിലാളിവര്‍ഗത്തിന്റെ നേതാക്കളുമായും അദ്ദേഹത്തിന്‌ പ്രശ്നങ്ങളുണ്ടാ 
യി. അപ്രായോഗികമായ വിപ്ലപവതത്വങ്ങളേക്കാള്‍ പ്രായോഗികമായ വഴിക 
ളായിരുന്നു തൊഴിലാളിനേതാക്കള്‍ ആവിഷ്ക്കരിച്ചിരുന്നത്‌. “മേ 
൧ഉല്0൦5 ധം" എന്ന ഗ്രന്ഥത്തില്‍ പോള്‍ ജോണ്‍സന്‍ ഇപ്രകാരം എഴു 
തി. കാര്‍ഷികവ്യവസ്ഥകളെക്കുറിച്ച്‌ ഒന്നും അറിയാത്ത മാര്‍ക്സ്‌ അമേരി 
ക്കയില്‍ സ്ഥിരതാമസമാക്കിയ ക്രീഗിന്റെ നിര്‍ദ്ദേശത്തെ എതിര്‍ക്കുകയാണ്‌ 
ചെയ്തത്‌. 160 ഏക്കര്‍ പൊതു കൃഷിയിടം ഓരോ കര്‍ഷകനും വീതിച്ച്‌ 
നല്‍കണമെന്ന അദ്ദേഹത്തിന്റെ നിര്‍ദ്ദേശത്തെ മാര്‍ക്സ്‌ അധിക്ഷേപിക്കുക 
യുണ്ടായി. ഭൂമി പതിച്ചുനല്‍കും എന്ന വാഗ്ദാനത്താല്‍ കര്‍ഷകരെ നിയമി 
ക്കുകയാണ്‌ വേണ്ടതെന്നും എന്നാല്‍ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ ഭരണം അധികാരത്തി 
ലെത്തിയാല്‍ കൃഷിഭൂമി കൂട്ടായ്മയായി കൈകാര്യം ചെയ്യേണ്ടതുണ്ടെന്നും 
അദ്ദേഹം സൂചിപ്പിച്ചു. ഒരു സൈദ്ധാന്തികവിരുദ്ധനായിരുന്ന പ്രുധോണ്‍ 
എഴുതി: മതാത്മകവും അല്ലാത്തതുമായ എല്ലാ സിദ്ധാന്തവാദങ്ങളും തട്ടി 
ത്തകര്‍ത്തതിനുശേഷവും മറ്റൊരു തരത്തിലുള്ള സിദ്ധാന്തം ജനങ്ങളെ അടി 
ച്ചേല്‍പ്പിക്കുന്നത്‌ ഉചിതമല്ലെന്നും പുതിയ അസഹിഷ്ണുതയുടെ നേതാക്ക 
ളായി നാം സ്വയം ആയിത്തീരരുതെന്നും അദ്ദേഹം അഭിപ്രായപ്പെട്ടു. 


ഇത്തരത്തിലുള്ള അസഹിഷ്ണുത സര്‍വ്വവിപ്പവനായകന്മാരുടെയും 
സമുലപരിഷ്ക്കരണവാദികളുടേയും (വര്‍ഗ) സ്വഭാവമാണെന്ന്‌ വേണം കരു 
താന്‍. സമൂല രാഷ്ട്രീയ പരിഷ്ക്കരണ വാദികളു മൊത്തുള്ള ഒരാളുടെ 


ലാ 
ടത 


പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുടെ പാരസ്പര്യം ശ്രദ്ധിക്കുന്നപക്ഷം വസ്തുതകളെയും 
സത്യങ്ങളെയും പദവികള്‍ക്കനുസരിച്ച്‌ കൃത്രിമോപായങ്ങള്‍ പ്രയോജനപ്പെ 
ടുത്തി ദുര്‍വ്യാഖ്യാനിച്ചും അന്ധമായ രീതിയില്‍ വസ്തുസ്ഥിതിഗതികളെ 
വിലയിരുത്തിയും കാലാകാലങ്ങളായി വിപ്ലവസിദ്ധാന്തങ്ങളെയും പരിശീ 
ലനങ്ങളെയും അവര്‍ അടിസ്ഥാനരഹിതവും അബദ്ധവുമായ ദിശകളിലേക്ക്‌ 
വഴിതിരിച്ചുവിടുകയായിരുന്നുവെന്ന്‌ കണ്ടെത്താനാകും. അവരൊക്കെയും 
ഉറച്ചവിശ്വാസസംഹിതകളുടെ സ്വയം വ്യാഖ്യാതാക്കളും വക്താക്കളുമായി 
കാഹളങ്ങള്‍ മുഴക്കിക്കൊണ്ടിരിക്കുകയാണ്‌. ചൂഷിതവര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ക്കുവേ 
ണ്ടിയും പിന്തുടര്‍ച്ച നഷ്ട പ്പെട്ടവര്‍ക്കു വേണ്ടിയും പ്രാന്തസ്ഥി 
തര്‍ക്കു വേണ്ടിയും സത്യസന്ധമായ ഉല്‍ക്കണ്ഠയുള്ളവരും അവരുടെ 
വിമോചകരുമാണ്‌ അവര്‍! അവരുടെ രാഷ്ട്രീയ വീക്ഷണഗതികള്‍ക്ക്‌ എന്തെ 
ങ്കിലും പ്രാതികുല്യങ്ങള്‍ സംജാതമാകുന്നപക്ഷം മഹത്തരമായ കാരണ തത്വ 
ങ്ങള്‍ക്കെതിരെയുള്ള ഉപജാപങ്ങള്‍ എന്നോണം അവയെ അവര്‍ പരിഗണി 
ക്കുകയാവും; തത്വാധിഷ്ഠിതമായ കാരണം എന്നത്‌ ജനകീയമായ തിരിച്ച 
റിവാണെന്നും അവര്‍ വിലയിരുത്തുന്നു. 


മാര്‍ക്‌സിന്‌ തന്റെ വിമര്‍ശകരോടും എതിരാളികളോടും ഇത്രയേറെ 
നിര്‍ദയമായും പകയോടെയും പെരുമാറാന്‍ കഴിയുന്നുവെന്നത്‌ ആശ്ചര്യ 
ത്തോടെ മാത്രമേ നമുക്ക്‌ നോക്കിനില്‍ക്കാനാവൂ. ഞാന്‍ നിങ്ങളെ ഉന്മു 
ലനം ചെയ്തുകളയുമെന്ന്‌ പലപ്പോഴും പറഞ്ഞുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന ഭയാനക 
മായ ഒരു സ്വഭാവം അദ്ദേഹത്തിനുണ്ടായിരുന്നു. ഒരു സ്റ്റാലിന്റേയോ മാവോ 
സെതുങ്ങിന്റേയോ പദവിയിലായിരുന്നു അദ്ദേഹം അവരോധിക്കപ്പെട്ടിരുന്നു 
വെങ്കില്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ നേതൃത്വചെയ്തികള്‍ എന്തൊക്കെയായിരിക്കുമെന്ന്‌ 
ഈഹിക്കാവുന്നതേയുള്ളു. ഒരു ജനകീയ സ്വേച്ഛചാധിപതിയായിരുന്നു മാര്‍ക്സ്‌ 
എന്ന്‌ അദ്ദേഹവുമായി ഇടപഴകിയിരുന്ന പലരും പറയാന്‍ മടിച്ചിരുന്നില്ല. 
ഹൃദയത്തിന്‌ നിരക്കാത്ത ബുദ്ധിശക്തിയുള്ള ഒരുവനായാണ്‌ നമുക്ക്‌ അദ്ദേ 
ഹത്തെ വിലയിരുത്താനാവുക. നിയു റയിനിഷ്‌ സെയ്തുങ്ങ്‌ എന്ന പ്രത 
ത്തിന്റെ പ്രതാധിപരെന്ന നിലയില്‍ പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്ന മാര്‍ക്സിനെക്കുറിച്ച്‌ 
എംഗല്‍സ്‌ തന്നെ നിരീക്ഷിച്ചത്‌ ഇപ്രകാരമാണ്‌: പ്രതാധിപസമിതിയെത്തന്നെ 
നിയ്ന്ത്രിച്ചിരുന്നത്‌ മാര്‍ക്‌സിന്റെ സ്വേച്ചാധിപത്യമായിരുന്നു. മാര്‍ക്സ്‌ ഒരി 
ക്കലും ഈശ്വരനില്‍ വിശ്വസിച്ചിരുന്നില്ല. എന്നാല്‍ വളരെ കൂടിയ അളവില്‍ 
അദ്ദേഹത്തെത്തന്നെ വിശ്വസിച്ചിരുന്നുവെന്നും മറ്റുള്ളവരൊക്കെയും അദ്ദേ 
ഹത്തെ സേവിക്കണമെന്നും നിര്‍ബന്ധമായിരുന്നു. അതീവ പരുഷമായി 
രുന്നു ആ ഹൃദയം. ദയാദാക്ഷിണ്യങ്ങളൊന്നും അദ്ദേഹത്തില്‍ പ്രകടമായി 
രുന്നില്ല. മനുഷ്യരാശിയോട്‌ സഹാനുഭുതിയോ സ്നേഹമോ ആ ഹൃദയത്തില്‍ 
ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. 


സ്വന്തം കുടുംബത്തെത്തന്നെ അദ്ദേഹം ശ്രദ്ധിച്ചിരുന്നുവോ? ഒരച്ഛ 


_ഒെ% ക 
ാഥസ്റ്റ്‌ - ഒ്്രോബ്ര്‍ ക്ട്‌ 


നെന്ന നിലയിലും ഒരു ഭര്‍ത്താവെന്ന നിലയിലും അദ്ദേഹത്തിന്റെ ചെയ്തി 
കള്‍ എപ്രകാരമായിരുന്നു? ജീവചരിത്ര വിശദാംശങ്ങള്‍ പ്രകാരം അദ്ദേഹ 
ത്തിന്‌ ഹെലന്‍ ഡിമത്ത്‌ എന്ന സ്ത്രീയുമായി അവിഹിതബന്ധമുള്ളതായി 
പറയപ്പെടുന്നു.ലെഞ്ചന്‍ എന്ന പേരിലാണ്‌ ആ സ്ത്രീ അറിയപ്പെട്ടിരുന്നത്‌. 
നാട്ടിന്‍പുറത്തെ ഒരു കര്‍ഷകകുടുംബത്തില്‍നിന്നും വന്ന ആ സ്ത്രീ 
മാര്‍ക്‌സിന്റെ വീട്ടു വേലക്കാരിയായിരുന്നു. 1851-ല്‍ ആ സ്ധ്രീയില്‍ 
മാര്‍ക്‌സിന്‌ ഒരു കുട്ടിപിറക്കുകയുണ്ടായി. അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭാര്യ ജെന്നി ഈ 
വിവരം അറിഞ്ഞതോടെ സ്വതവേ താറുമാറായ അവരുടെ ജീവിതത്തില്‍ 
വീണ്ടും പ്രശ്നങ്ങള്‍ ഉണ്ടായി. ഒരു തൊഴിലാളിവര്‍ഗ വിപ്ലവകാരിയായും 
ദാര്‍ശനികനായും അറിയപ്പെട്ടിരുന്ന അദ്ദേഹത്തിന്റെ മഹദ്‌ വ്യക്തിത്വത്തിന്‌ 
കളങ്കം വന്നുചേരും എന്നതിനാല്‍ പിതൃത്വം ഏറ്റെടുക്കുക എന്ന ഉത്തരവാ 
ദിത്വത്തില്‍നിന്നും അദ്ദേഹം ഒഴിഞ്ഞുമാറുകയുണ്ടായി. നിരന്തരമായ ഭയം 
അദ്ദേഹത്തെ പിടിമുറുക്കി. 


ഇത്തരം സംഭവങ്ങളിലെ ദാരുണമായ വശമെന്താണ്‌? ന്യായീകരണ 
വിദഗ്ദ്ധര്‍ ഇപ്രകാരം ഒരു നിഗമനത്തില്‍ എത്തിച്ചേര്‍ന്നേക്കാം. ദാര്‍ശനിക 
രുടെയും ബുദ്ധിജീവികളുടെയും കലാകാരന്മാരുടെയും ജീവിതത്തില്‍ 
ഇത്തരം സംഘര്‍ഷങ്ങളും വൈരുദ്ധ്യങ്ങളും സ്വാഭാവികമായിരിക്കും. അവ 
യൊക്കെ മനുഷ്യസഹജവുമാണ്‌. പ്രത്യേകിച്ച്‌ വികലമായ ഒരു സാമൂഹൃ 
വ്യവസ്ഥിതിയില്‍ നാം ജീവിക്കുന്ന കാലത്തോളം വാദഗതികള്‍ തുടര്‍ന്നു 
കൊണ്ടേയിരിക്കും. അവര്‍ ലോകസമക്ഷം അവതരിപ്പിച്ച ആശയങ്ങളും 
ഉള്‍ക്കാഴ്ചകളുമാണ്‌ പ്രധാനം. അവയുടെ സാധുതയുടെ വെളിച്ചത്തില്‍ 
അവരെക്കുറിച്ച്‌ വിധിനിര്‍ണയങ്ങള്‍ നടത്തുകയാണ്‌ വേണ്ടത്‌. അല്ലെങ്കില്‍ 
അവര്‍ കാഴ്ചവെച്ച തത്വശാസ്ത്രങ്ങളും ആശയങ്ങളും അപഗ്രഥനവിധേ 
യമാക്കി അവയുടെ സാംഗത്യം പരിഗണിക്കുകയാണ്‌ വേണ്ടത്‌. 


അത്തരം ആശയസംഹിതകളും സ്ര്രദായങ്ങളും പ്രശ്നസങ്കീര്‍ണ 
തകള്‍ നിറഞ്ഞവയാണെന്ന്‌ വിലയിരുത്തുന്നപക്ഷം വീണ്ടും പതിവ്‌ പ്രതി 
കരണം എന്നത്‌ ഇപ്രകാരമായിരിക്കും: അവരുടെ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ 
അപൂര്‍ണമായിരുന്നു. നാമാണ്‌ അവയുടെ നന്മയെ തിരിച്ചറിഞ്ഞ്‌ തുടര്‍ന്നും 
പ്രവര്‍ത്തനവിധേയമാക്കേണ്ടത്‌. 


ഗുരുക്കന്മാരും ചിന്തകരും നേതാക്കളും തന്നെയാണ്‌ ശരിയെന്നും 
അവരുടെ അനുയായികളാണ്‌ തെറ്റായ മാര്‍ഗത്തിലൂടെ ചരിക്കുന്നതെന്നും 
ഉള്ള നിഗമനത്തിലാണ്‌ വീണ്ടും നാം എത്തിച്ചേരുക. അവരുടെ ദര്‍ശന 
ങ്ങള്‍ സാക്ഷാത്ക്കരിക്കാന്‍ നാം ഒരിക്കലും കഠിന പരിശ്രമങ്ങള്‍ ചെയ്യാറി 
ല്ല. അത്തരം ഗുരുക്കന്മാരുടെ ആശയങ്ങള്‍ തന്നെയാണ്‌ അബദ്ധങ്ങള്‍ എന്നും 
അവയെ നിഷ്ക്കരുണം തിരസ്ക്കരിക്കണമെന്നുമുള്ള ഒരു തീരുമാനത്തില്‍ 
എന്തുകൊണ്ട്‌ നമുക്ക്‌ എത്തിച്ചേര്‍ന്നുകൂടാ? ഗുരുക്കന്മാരുടെ ധാര്‍മ്മികോ 


ലി] 


ദ്ബോധനങ്ങള്‍ അവരുടെ സ്വജീവിതങ്ങളില്‍ തന്നെ പ്രയോജനവല്‍ക്കരി 
ക്കേണ്ടവയാണെന്ന ആവശ്യകത നമുക്ക്‌ എന്തുകൊണ്ട്‌ നിസ്സംശയം പ്രക 
ടിപ്പിച്ചുകൂടാ? സ്വജീവിതങ്ങളില്‍ പ്രാവര്‍ത്തികമാക്കാന്‍ കഴിയാത്ത ഒരാശ 
യത്തിന്റെ പ്രസക്തിതന്നെ എന്താണ്‌? എന്തുകൊണ്ട്‌ ഇക്കാര്യത്തില്‍ അവര്‍ 
സത്യസന്ധത പുലര്‍ത്തുന്നില്ല? 


കഥാകാരനെയല്ലു, കഥയെയാണ്‌ പരിഗണിക്കേണ്ടതെന്ന്‌ ഡി.എച്ച്‌. 
ലോറന്‍സ്‌ പറയാറുണ്ട്‌. കഥാകൃത്തിനേക്കാള്‍ കൂടുതല്‍ സങ്കീര്‍ണതയും 
വിശ്വസനീയതയും കഥയ്ക്കാണെന്നും കഥയാണ്‌ ബൃഹത്തെന്നും ഒരു 
പക്ഷെ അദ്ദേഹം വിശ്വസിക്കുകയാവാം. യഥാര്‍ത്ഥ ജീവിതത്തില്‍ ഒരു കഥാ 
കൃത്ത്‌ സംസ്ക്കാരരഹിതനും മഹാപ്രതാപിയുമാണെങ്കില്‍ കൂടിയും സ്വന്തം 
സൃഷ്ടിയാണ്‌ മഹത്തരമായി പരിഗണിക്കേണ്ടതെന്നാണ്‌ സാധാരണ പറ 
ഞ്ഞുവരാറ്‌. എന്നാല്‍ ഒരു ദാര്‍ശനികന്റെയോ ഗുരുവിന്റെയോ കാര്യത്തില്‍ 
ഈ ഒരു സമീപനം പ്രസക്തമല്ല. ശിക്ഷണങ്ങളാണ്‌ ഗുരുവിനേക്കാള്‍ 
പ്രധാനം എന്നു പറയുന്നത്‌ ശിക്ഷണങ്ങളെത്തന്നെ നിരര്‍ത്ഥകമാക്കുകയാ 
ണ്‌. ഏകപത്നിവ്രതത്തെക്കുറിച്ച്‌ വാതോരാതെ സംസാരിക്കുന്ന ഒരുവന്‌ 
രഹസ്യമായി അഞ്ച്‌ ഭാര്യമാര്‍ ഉണ്ടാകാന്‍ പാടില്ല; മൃഗങ്ങളെ കൊല്ലരുതെന്ന്‌ 
പറയുന്ന ഒരുവന്‍ കശാപ്പുകാരനായികൂടാ. ശിക്ഷണങ്ങളില്‍നിന്നും ഉരു 
ത്തിരിഞ്ഞുവരുന്ന ഈ ചോദ്യം പ്രസക്തമാണ്‌. വെറുമൊരു നൈതികത 
യുടെ പ്രശ്‌നമല്ല ഇത്‌. സത്യസന്ധതയുടെയും സമഗ്രതയുടെയും ഒരു 
ജീവല്‍പ്രശ്നംതന്നെയാണിത്‌. 


പി 


൮൩ / 1401ഠഇു' എന്ന പുസ്തകത്തില്‍ മേരി ഡാലി പ്രശസ്ത ദൈവ 
ശാസ്ര്രകാരനായ പോള്‍ ടില്ലിച്ചി നെക്കുറിച്ച്‌ പ്രതിപാദിക്കുന്നത്‌ ഏറെക്കുറെ 
എല്ലാ ദൈവശാസ്ത്രജ്ഞര്‍ക്കും ബാധകമാണെന്ന്‌ തോന്നുന്നു; നാമമാത്ര 
മായ വ്യതിയാനങ്ങള്‍ ഉണ്ടെങ്കില്‍ക്കൂടിയും. കൃസ്ത്യന്‍ ദൈവശാസ്ത്രകാ 
രന്മാരെക്കുറിച്ച്‌ പറയുന്ന അവസരത്തില്‍ എല്ലാ ദൈവ തത്വശാസ്ത്രജ്ഞരും 
കുരിശില്‍ തൂങ്ങുന്ന ഒരു സ്ത്രീരൂപത്തെക്കുറിച്ച്‌ പലപ്പോഴും ദ്രമകല്പന 
കള്‍ നടത്താറുണ്ട്‌. 11൩൦ 0 11൩൦ എന്ന ഹന്നത്ത്‌ ടില്ലിച്ചിന്റെ സ്വച്ഛമായ 
ആത്മകഥയില്‍ ദൈവശാസ്ത്രകാരനായ പോള്‍ ടില്ലിച്ചിന്റെ അശ്ലീല അതി 
ര്രമങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട്‌. പ്രസ്തുത ആത്മകഥയില്‍ ഒരു 
അശ്ലീല പടം കണ്ടുകൊണ്ട്‌ സ്വകാര്യ വിനോദത്തില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടിരിക്കുന്ന 
സ്വന്തം ഭര്‍ത്താവിന്റെ മുറിയില്‍ എപ്രകാരം അവര്‍ പ്രവേശിച്ചുവെന്നതി 
നെക്കുറിച്ചുള്ള വര്‍ണനയുണ്ട്‌. 


ലാക്ഷണികസ്വഭാവമുള്ള ഒരാളായിരുന്നില്ല ടില്ലിച്ച്‌. മേരി ഡാലി പറ 
യുന്നു: മരണശേഷം സത്യം വെളിപ്പെടുത്താന്‍ വേണ്ടി മാത്രം അദ്ദേഹ 


മാസ്സ്‌ - മമ്ട്രോബ്ര്‍ ക്ട്‌ 


ത്തിന്‌ ഒരു ഭാര്യയുണ്ടായിരുന്നു. ദൈവശാസ്ത്രകാരന്മാരുടെയും റോളോ 
മേ തുടങ്ങിയ മന:ശാസ്ര്രജ്ഞരുടെയും മറ്റ്‌ സുഹൃത്തുക്കളുടെയും 
എതിര്‍പ്പുകള്‍ ഉണ്ടായിട്ടും സത്യങ്ങള്‍ വെളിപ്പെടുത്തണമെന്ന്‌ തന്നെ അവര്‍ 
തീരുമാനിച്ചു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ സ്വകാരൃജീവിതവും ഭ്രമാത്മകതയും അദ്ദേ 
ഹത്തിന്റേതു പോലെത്തന്നെ ക്രൈസ്തവധര്‍മ്മശാസ്ത്രത്തില്‍ അധി 
ഷ്ഠിതമായ മറ്റ്‌ ദൈവതത്വകാരന്മാര്‍ക്കുമുള്ള സാരവത്തായ പ്രതീകാത്മക 
ബലഹീനതതന്നെയായിരുന്നു. ഇത്തരം (ക്രൂരവും ആത്മനികൃഷ്ടയും 
ഉള്‍ച്ചേര്‍ന്ന മാനസികാവസ്ഥയുടെ ദ്രമകല്പനകള്‍ ആയിരുന്നു ഹൃദയഹാ 
രിയായ ദൈവശാസ്ത്രപരതയുടെ രസച്ചാറ്‌ അല്ലെങ്കില്‍ ബലഹീനമായ 
സാരാംശം. തുടര്‍ന്ന്‌ മരണശേഷം ഹന്നത്ത്‌ തന്റെ ഭര്‍ത്താവിന്റെ മേശവ 


ലിപ്പ്‌ തുറന്നപ്പോള്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ലൈംഗിക ഒഴിയാബാധയുടെ വിശദാം 
ശങ്ങള്‍ കണ്ടെത്തുകയുണ്ടായി. 


ആകര്‍ഷകവും വൈകാരികതീയ്രത ജ്വലിക്കുന്നതും ജുഗുപ്സാ 
വഹവുമായ പെണ്‍കുട്ടികളുടെ നിരവധി ഛായാചിത്രങ്ങളും എഴുത്തുകളും 
കവിതകളും നിലത്ത്‌ വീഴുകയുണ്ടായി. അത്യന്തം ആദരണീയമായ അദ്ദേ 
ഹത്തിന്റെ ആയുഷ്ക്കാലപ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ രേഖപ്പെടുത്തിയ പരിപാവനമായ 
താളുകള്‍ക്കിടയില്‍ സുവര്‍ണ മനോരഥങ്ങള്‍ വികൃതമാക്കിയ യഥാര്‍ത്ഥ 
ജീവിതത്തിലെ അശ്ലീലോക്തികളുടെ തെളിവുകള്‍കുടി നിരന്നുനില്‍ക്കുന്നു. 


ലി 


ആചാര്യ രജനീഷ്‌ ആണ്‌ വിവാദഗുരുക്കന്മാരില്‍ അഗ്രഗണ്യന്‍. 
താന്‍ ഭഗവാനാണെന്ന്‌ അദ്ദേഹം പ്രഖ്യാപിക്കുകയുണ്ടായി. ആചാര്യ രജ 
നീഷായി അറിയപ്പെട്ട കാലങ്ങളില്‍ അദ്ദേഹം സമര്‍ത്ഥനായ ഒരു വ്യാഖ്യാ 
താവും മതാത്മക ആശയങ്ങളുടേയും ആദ്ധ്യാത്മിക സ്യ്രദായങ്ങളുടേയും 
ആവിഷ്ക്കാരകനുമായിരുന്നു. വിവിധ യോഗസ്ര്രദായങ്ങളെ സംയോജി 
പ്പിക്കുവാനുള്ള അനിതര സാധാരണമായ കഴിവ്‌ അദ്ദേഹത്തിനുണ്ടായിരു 
ന്നു. താവോവിനെ സെന്നുമായും സെന്നിനെ വേദാന്തവുമായും വേദാ 
ന്തത്തെ ഭാതികശാസ്ത്രവുമായും കൂട്ടിയിണക്കാനും അവയില്‍നിന്നെല്ലാം 
ഉജ്ജ്വലമായ ആഖ്യാനങ്ങള്‍ സുൃഷ്ടിച്ചെടുക്കാനുമുള്ള വൈഭവവും അദ്ദേ 
ഹത്തിനുണ്ടായിരുന്നു. അവ്യവസ്ഥിതവും മാലികവുമായിരുന്നു അദ്ദേഹ 
ത്തിന്റെ സമീപനങ്ങള്‍. വ്യാഖ്യാനങ്ങളില്‍ അഗ്നിസ്ഫുലിംഗങ്ങള്‍ പ്രകട 
മായിരുന്നു. വിചിത്രസ്വഭാവമുള്ള ഒരു വിവാദഗുരുതന്നെ ആയിരുന്നു അദ്ദേ 
ഹം. ഒരു ശ്രദ്ധാക്രേന്ദ്രമായി മാറുകയായിരുന്നു ഓഷോ. പതിനായിരക്കണ 
ക്കിന്‌ ആള്‍ക്കാര്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ അടുത്ത്‌ ഒഴുകിയെത്തുകയും ശിഷ്യ 
ന്മാര്‍ ആയിത്തീരുകയും ചെയ്തു. എന്നാല്‍ സ്വയം ബോധോദയഗുരുവായി 
പ്രഖ്യാപിച്ച ദിവസം മുതല്‍ അദ്ദേഹം ഒരു അസഹനീയനായ അമിതാധി 
കാരാസക്തനായി മാറി. 


അദ്ദേഹത്തോട്‌ ആഭിമുഖ്യം പുലര്‍ത്തിയിരുന്ന പലരും എഴുതിയ 
പുസ്തകങ്ങളെയും കുറിപ്പുകളെയും ആസ്പദമാക്കുന്നപക്ഷം അദ്ദേഹ 
ത്തിന്റെ ഈ ഉന്‍മാദാവസ്ഥക്ക്‌ ഒരു അനുക്രമമുണ്ടായതായി തെളിയുന്നു. 
ആവര്‍ത്തിത രോഗങ്ങളും ക്രമരഹിതഭയവും (ശ്ധ101൦ 111൩, 171൨001൭) 
എന്നീ മാനസികരോഗങ്ങള്‍ അദ്ദേഹത്തെ പിടികൂടിയിരുന്നു. അക്കാരണ 
ത്താല്‍ ശിഷ്യന്മാരില്‍ ആത്മീയ ആധികാരികതയുടെ പേരില്‍ അവിഹിത 
മായ സ്വാധീനം ചെലുത്തുകയും ലൈംഗികമായും: സാമ്പത്തികമായും 
അവരെ ചൂഷണം ചെയ്യുകയുമുണ്ടായി. 


വീണ്ടുവിചാരമില്ലാതെയും ധാര്‍ഷ്ട്യത്തോടെയുമുള്ള പ്രവര്‍ത്തന 
രീതിയാണ്‌ അദ്ദേഹം ഓറിഗോണില്‍ പ്രയോഗിക്കാന്‍ തുനിഞ്ഞത്‌. ഈ ഉദ്യ 
മത്തില്‍ അദ്ദേഹം പരാജിതനായി. മറ്റൊരു. തരത്തില്‍ അമേരിക്ക അദ്ദേഹ 
ത്തിന്‌ അന്ത്യവിധിയെഴുതി. എന്നാല്‍ വളരെക്കാലം മുമ്പുതന്നെ ചീഞ്ഞളി 
യല്‍ ആരംഭിച്ചിരുന്നു. 


1981-ല്‍ കിഴക്കന്‍ ഓറിഗോണില്‍ 64,000 ഏക്കര്‍ മേച്ചില്‍ സ്ഥലം 6 
മില്ല്യണ്‍ ഡോളര്‍ കൊടുത്ത്‌ അദ്ദേഹം വാങ്ങുകയുണ്ടായി. രജനീഷ്പുരം 
എന്ന നാമധേയത്തില്‍ ആ തരിശുനിലത്തിന്റെ ച്രകവര്‍ത്തിയായി അയാള്‍ 
നിലകൊണ്ടു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ അധീനതയിലുള്ള സ്വകാര്ൃയശി 
ഷ്യയോദ്ധാക്കളെ വിന്യസിച്ചുകൊണ്ട്‌ ഒരു യുദ്ധച്ക്രവര്‍ത്തിയായി അവിടെ 
വാണു. തന്റെ ഇച്ഛകള്‍ക്ക്‌ വഴങ്ങുന്നതിന്റെയും (്രമകല്പനകളെ എത്രമാത്രം 
ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നു വെന്നതിന്റെയും അടിസ്ഥാനത്തിലാണ്‌ ശിഷ്യരുടെ 
യോഗ്യത തീരുമാനിച്ചിരുന്നത്‌. രജനീഷ്പുരത്ത്‌ നടമാടിയ അനിയന്ത്രിത 
സ്ര്രീലമ്പടത്വത്തിന്റെ കാരണത്താല്‍ അമേരിക്കന്‍ സമൂഹംതന്നെ അപമാ 
നിതരായി. ജിദ്ദു അദ്ദേഹത്തെ ഒരു ക്രിമിനല്‍ കുറ്റവാളിയായാണ്‌ ചിത്രീക 
രിച്ചത്‌, ബോധോദയ ഏകാധിപതൃത്തിന്റെ ഒരു കോണ്‍സന്‍ട്രേഷന്‍ ക്യാമ്പ്‌ 
ആയാണ്‌ രജനീഷ്പുരത്തെ അദ്ദേഹം വിശേഷിപ്പിച്ചത്‌. ലോകം കണ്ട 
ഏറ്റവും വലിയ പ്പു രജനീഷ്‌ എന്നാണ്‌ യു. 
ജി.കൃഷ്ണമൂര്‍ത്തി അഭിപ്രായപ്പെട്ടത്‌. 


തുടര്‍ന്ന്‌ രജനീഷിനെ യു.എസ്‌. കുടിയേറ്റ നിയമം ലംഘിച്ചതിനാലും 
കൊലപാതകം, തീവെപ്പ്‌ തുടങ്ങി നിരവധി കുറ്റങ്ങള്‍ ചെയ്തതിനാലും ജയി 
ലിലടച്ചതില്‍ അത്ഭുതപ്പെടേണ്ടതില്ല. അതില്‍പ്പിന്നെ അമേരിക്കയില്‍നിന്നും 
തിരിച്ചയക്കുകയും ചെയ്തു. ഇന്ത്യയിലേക്കുള്ള തിരിച്ചുവരവ്‌ ആത്മീയ നര 
കത്തിലേക്കുള്ള അധ:പ്പതനമായിരുന്നു. അസാമാന്യ വാഗ്വിലാസമുള്ള ഒരു 
പ്രതിഭാശാലി അങ്ങനെ ഒരു സ്വേച്ചാധിപതിയായിത്തീരുകയും സമ്പൂര്‍ണ്ണ 
പതനത്തിന്‌ തുടക്കംകുറിക്കുകയും ചെയ്തു. ആത്മീയതയിലെ വര്‍ണ്ണശ 
ബളമാര്‍ന്ന ഉദയ വേദികളിലെ ഉജ്ജ്വലമായ തിളക്കം ക്രമേണ മങ്ങിമങ്ങി 
അന്തര്‍ധാനം ചെയ്യുകയാണുണ്ടായത്‌. രോഗങ്ങളുടേയും മയക്കുമരുന്നുക 
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ളുടേയും സ്വാധീനം ഒടുവില്‍ അദ്ദേഹത്തെ മറവിരോഗത്തിന്റെ അഗാധത 
കളിലേക്ക്‌ വലിച്ചിഴച്ചു. 1990ല്‍ ആ പഴയ യൂണിവേഴ്‌സിറ്റി പ്രൊഫസര്‍ 
അന്തൃശ്വാസം വലിച്ചു. ആത്മീയ വഞ്ചനയുടേയും നിയമങ്ങള്‍ ദുരുപയോ 
ഗപ്പെടുത്തിയതിന്റെയും ഉത്തമദൃഷ്ടാന്തമാണ്‌ രജനീഷ്‌. ആത്മീയതയില്‍ 
വഞ്ചന ഉള്‍ച്ചേര്‍ന്നിരിക്കുന്നുവെന്നും ആത്മീയഗുരുക്കന്മാര്‍ അഹംഭാവിക 
ളായിത്തീരുന്നുവെന്നുമുള്ള സത്യം അവഗണിക്കാനാവുന്നതല്ല. 


പിപിപി 


സംശുദ്ധനായ ഒരു ഗുരുവെന്ന രീതിയില്‍ ദീര്‍ഘകാലം പ്രശസ്തി 
യുടെ കൊടുമുടിയില്‍നിന്ന ഒരു വ്യക്തിയായിരുന്നു ജിദ്ദു കൃഷ്ണമൂര്‍ത്തി. 
സര്‍വ്വവിധ വഞ്ചനകള്‍ക്കും അസത്യങ്ങള്‍ക്കുമെതിരെ തിളങ്ങിനിന്നിരുന്ന 
ഒരു നക്ഷത്ര ദീപസ്തംഭമായിരുന്നു അദ്ദേഹം. തീര്വനൈരാശ്യവും വിദഭ്രാ 
ന്തിയും ഒരു വ്യക്തിയില്‍ സമജ്ഞസിക്കപ്പെട്ട നിലയില്‍ പൂര്‍ണമായ അനി 
ശ്ചിതത്വവും ആശയക്കുഴപ്പങ്ങളും നിറഞ്ഞ, ഭൂപടത്തിലില്ലാത്ത ഒരു വന്‍ക 
ടലിലൂടെ കപ്പലിലേറി യാത്രചെയ്യുന്ന അനുഭവമാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ പ്രഭാ 
ഷണങ്ങള്‍ കേള്‍ക്കുമ്പോഴും പുസ്തകങ്ങള്‍ വായിക്കുമ്പോഴും ഉണ്ടാവു 
ക. ചിലപ്പോള്‍ ആയാസകരവും ചിലപ്പോള്‍ ഹര്‍ഷോന്മാദപൂര്‍ണവുമായ 
ഈ ദീര്‍ഘയാത്ര സമാപ്തിയില്‍ എത്തുമ്പോള്‍ യാത്രികന്‍ ഒരുപക്ഷെ 
നൈരാശ്യം അനുഭവപ്പെട്ടേക്കാം, ചിലപ്പോള്‍ ചതിക്കുഴിയില്‍ അകപ്പെട്ട 
തായും തോന്നാവുന്നതാണ്‌. സത്യം എന്നത്‌ മാര്‍ഗരഹിതമായ വിളനിലമാ 
ണെന്നും ഒരു സാധനാ സ്മ്പ്രദായത്തിലൂടെയും ആ വിളഭൂമിയില്‍ 
എത്തിപ്പെടാനാവില്ലെന്നും ധൈര്യസമേതം പ്രഖ്യാപിച്ചുകൊണ്ട്‌ തിയോസ 
ഫിക്കല്‍ സൊസൈറ്റിയില്‍ നിന്നും പ്രതിഷേധത്തോടെ ഇറങ്ങിത്തിരിച്ച 
അദ്ദേഹം ഒടുവില്‍ ദശലക്ഷം കോടി ഡോളര്‍ ആസ്തിയുള്ള ഭീമമായ ഒരു 
പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ ചുക്കാന്‍പിടിക്കുകയായിരുന്നു എന്നത്‌ ഒരു വിരോധാ 
ഭാസംതന്നെയാണ്‌. ഗുരുക്കന്മാര്‍ക്കും സാമ്പ്രദായിക മതങ്ങള്‍ക്കുമെതിരെ 
ബൃഹത്തായ രീതിയില്‍ വിമര്‍ശനശരങ്ങള്‍ തൊടുത്തുവിടുകയും സര്‍വ്വ 
വിധ സോപാധികത്വങ്ങളെയും ഭംഞ്ജിച്ചുകൊണ്ട്‌ സര്‍വ്വത്ര്ത്രസ്വത്ര്രരായി 
വ്യക്തികള്‍ മാറണമെന്ന്‌ പ്രഖ്യാപിക്കുകയും ചെയ്ത ജിദ്ദു ഒടുവില്‍ സ്വയം 
ഒരു ഗുരുവായിത്തീരുകയും അദ്ദേഹത്തിന്റെ പ്രഭാഷണങ്ങള്‍ അടങ്ങുന്ന 
പുസ്തകങ്ങളും നൂറുകണക്കിന്‌ ദൃശ്യശ്രാവ്യ കാസറ്റുകളും ശ്രദ്ധിക്കാന്‍ 
പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കുകയും ചെയ്യുക എന്നത്‌ നീതീകരണങ്ങള്‍ക്ക്‌ വഴങ്ങു 
ന്നതല്ല. അവിഘ്നമായ ആകാശത്തിലൂടെയുള്ള കഴുകന്റെ ചിറകടി ശബ്ദ 
ങ്ങള്‍ വിലയിക്കുന്ന ഒരു സാന്ദ്രഗമനമായി നമുക്ക്‌ ഈ ഭാവാന്തരത്തെ ദ്രുത 
ഗതിയില്‍ വിലയിരുത്താനാവില്ല. അറിഞ്ഞതില്‍നിന്നുള്ള മോചനവുമല്ല ഇത്‌. 
പ്രതിരോധം അതിക്രമമാണെന്നും വിവേചനം തടവറയാണെന്നുമുള്ള അദ്ദേ 
ഹത്തിന്റെ പ്രഖ്യാപനങ്ങള്‍ തീര്‍ച്ചയായും പുതിയ ഒരു ശബ്ദസന്ദേശമായി 


ലം 
ട്‌ 


രുന്നു, മാലികമാണെങ്കിലും വിനീതമായ ഒരു സത്യമായിരുന്നു. എന്നാല്‍ 
കൃഷ്ണമൂര്‍ത്തി ഫാഈണ്ടേഷന്റെ പ്രസിഡന്റ്‌ പദം എന്ന പദവി നില 
നിര്‍ത്താന്‍ തന്റെ സ്വന്തം സഹപ്രവര്‍ത്തകനായിരുന്ന രാജഗോപാലിനെതിരെ 
കേസ്സുകളുമായി കോടതിയില്‍ കയറിയിറങ്ങിയത്‌ എത്രമാത്രം അദ്ദേഹ 
ത്തിന്റെ പ്രഖ്യാപിത നിലപാടുകള്‍ക്കെതിരായിരുന്നുവെന്നത്‌ ശ്രദ്ധി 
ക്കേണ്ടതാണ്‌. ടേ ൧0൦ ട്മാര്‍ിഠസ്ഥ്ബ. ്ട്നദണഠസ്സു എന്ന രാധാ 
രാജഗോപാല്‍ സ്സലോസിന്റെ പുസ്തകം പ്രസിദ്ധീകരിച്ചതിലൂടെ ഭയാനകമായ 
ഒരു ആഘാതമാണ്‌ അനുയായികള്‍ക്കും അദ്ദേഹത്തിന്റെ സമഗ്രതക്കുത 
ന്നെയും വന്നുചേര്‍ന്നത്‌. പ്രസ്തുത പുസ്തകത്തില്‍ അവരുടെ അമ്മ റോസാ 
ലിന്റുമായി നടത്തിയ രഹസ്യമായ ലൈംഗികബന്ധത്തെക്കുറിച്ച്‌ നിഷ്ക്കള 
അകമായ തരത്തില്‍ പ്രതിപാദിക്കുന്നുണ്ട്‌. 


ലൈംഗികത ദൈവനിഷേധമാണെന്നും അതിവിനയമാണ്‌ ശ്രേഷ്ഠ 
മെന്നും ചിന്തിക്കാത്തവരെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം ഇത്തരമൊരു ബന്ധ 
ത്തില്‍ കുറ്റം കല്പിക്കാനാവില്ല. തീര്‍ച്ചയായും വ്യക്തിബന്ധങ്ങളിലെ അത്യു 
ദാത്തവും മനോഹരവുമായ ഒരനുഭവമാണ്‌ ലൈംഗികത. “ലൈംഗികതയും 
ആത്മീയ ജീവിതവും” എന്ന വിഷയത്തെക്കുറിച്ച്‌ 1967 ഒക്ടോബര്‍ 2-ാം 
തിയ്യതി ഇംഗ്ലണ്ടിലെ കിംഗ്സ്റ്റണ്‍ എന്ന സ്ഥലത്തുവെച്ച്‌ നടത്തിയ പ്രഭാഷ 
ണത്തില്‍ ജിദ്ദു ഇപ്രകാരം പറയുകയുണ്ടായി: ഒരു ആഗ്രഹം ജനിക്കുമ്പോള്‍ 
അതേക്കുറിച്ച്‌ എന്തുചെയ്യണമെന്ന്‌ എനിക്കറിയില്ല എന്ന്‌ പറയുന്നതുകൊണ്ട്‌ 
എന്തു കാര്യം? കര്‍ക്കശമായ നിങ്ങളുടെ തീരുമാനമാണ്‌ പ്രാവര്‍ത്തികമാ 
കുന്നത്‌. സര്‍വ്വമതങ്ങളും പറയുന്നത്‌ ലൈംഗികത നിരാകരിക്കണമെന്നാ 
ണ്‌, വികാരം അടിച്ചമര്‍ത്തണമെന്നാണ്‌, കാരണം ഈര്‍ജകത്തിന്റെ ക്ധയം 
സംഭവിക്കുന്നു വെന്നാണ്‌. ഈശ്വരദര്‍ശനത്തിന്‌ ഈര്‍ജം നിലനിര്‍ത്തേ 
ണ്ടതുണ്ടെന്ന്‌ അവര്‍ ഉപദേശിക്കുന്നു. എന്നാല്‍ ഇത്തരത്തിലുള്ള തീവ്രവി 
രക്തിയും കര്‍ക്കശമായ അടിച്ചമര്‍ത്തലുകളും ആദര്‍ശാധിഷ്ഠിതമായ ദൃഡദീ 
കരണവും നമ്മുടെ സൂക്ഷ്മ സഹജവാസനകള്‍ക്കുമേല്‍ മൃഗീയമായ 
കലാപം സൃഷ്ടിക്കുന്നതായിരിക്കും. ലൈംഗിക ആസ്വാദനത്തേക്കാള്‍ ഇത്ത 
രത്തിലുള്ള കര്‍ക്കശവും കഠിനവുമായ നിഷ്ഠകളാണ്‌ കൂടുതല്‍ ഈര്‍ജ 
വ്യയങ്ങള്‍ക്ക്‌ കാരണമായിത്തീരുന്നത്‌. 


ആത്മീയവും അനാത്മീകവുമായ സര്‍വ്വവിധ വഞ്ചനകള്‍ക്കും 
എതിരെ പ്രതികരിച്ച ഒരു വിശ്വഗുരുവിന്റെ പ്രായോഗിക സമീപനമാണ്‌ 
ഞെട്ടല്‍ ഉളവാക്കുന്ന വസ്തുത. രാജഗോപാല്‍ സ്നോസ്സിന്റെ പുസ്തകത്തില്‍ 
വിശദീകരിച്ച വിവരങ്ങള്‍ വിസ്തരഭയത്താല്‍ ഇവിടെ ഒഴിവാക്കുകയാണ്‌; 
മാത്രമല്ല അത്തരം പ്രതിപാദ്യങ്ങള്‍ വസ്തുനിഷ്ഠമായി അപഗ്രഥിക്കുകയല്ല 
ഈ ലേഖനത്തിന്റെ ഉദ്ദേശ്യം. മഹദ്ഗുരുക്കന്മാരെന്ന്‌ അറിയപ്പെടുന്നവരുടെ 
ദര്‍ശനങ്ങള്‍ അവര്‍ സ്വജീവിതങ്ങളില്‍ പോലും പരിപാലിക്കാന്‍ സന്നദ്ധരാ 


_ മെ 29 
മസ്റ്റ്‌ - ഒല്ട്്രോങബ്ര്‍ പക്‌ 


വന്നില്ലെങ്കില്‍ അത്തരം സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ക്കൊണ്ട്‌ എന്തു പ്രയോജനം? ഈ 
വിഷയത്തില്‍ യു.ജി.കൃഷ്ണമുര്‍ത്തിയുടെ അഭിപ്രായം ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. 


ഗുരുക്കന്മാരുടെ ഉപദേശങ്ങളും നിര്‍ദ്ദേശങ്ങളും മുഖവിലക്കെടുക്കു 
ന്നതുതന്നെ മണ്ടത്തരമാണ്‌. തെറ്റ്‌ നമ്മുടേതാണ്‌. നാമെന്തിന്‌ അത്തരക്കാരെ 
കുറ്റവിമുക്തരാക്കി സര്‍വ്വജ്ഞപീഠങ്ങളില്‍ കയറ്റിയിരുത്തണം? അവരൊ 
ക്കെയും സാധാരണ മനുഷ്യരെപ്പോലെതന്നെ വികാരവിചാരങ്ങള്‍ക്കധീന 
രാണ്‌ എന്ന സത്യം നാം മറന്നുകൂട. സ്ഥാപനവല്‍ക്കരിക്കപ്പെട്ട ഒരു 
ആത്മീയപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ ധനസംബന്ധമായ ഇടപാടുകളിലും റിയല്‍ 
എസ്റ്റേറ്റ്‌ വ്യാപാരങ്ങളിലും ആസക്തനായിരുന്ന രാജഗോപാല്‍ തന്റെ സുന്ദ 
രിയായ ഭാര്യയെയും അതില്‍ ഉള്‍പ്പെടുത്തുകയായിരുന്നു. ഹീനവും നികൃ 
ഷ്ടവുമായ ഒരു ആത്മീയ നാടകത്തിലെ സ്വമേധയോടെയുള്ള പങ്കാളിത്തം. 


ശിക്ഷണങ്ങളെ മാത്രമല്ല അവയുടെ പ്രണേതാക്കളെയും കുറ്റവി 
ചാരണ ചെയ്യേണ്ടതുണ്ടെന്ന്‌ യു.ജി. സമര്‍ത്ഥിക്കുന്നു. അവരാണ്‌ ഹിംസ 
യുടെ വിത്തുകള്‍ ഭൂമിയില്‍ വിതറിയത്‌. സ്നേഹത്തെക്കുറിച്ച്‌ സംസാരിച്ച 
ആ വലിയ മിസിഹതന്നെയാണ്‌ സമൂഹത്തില്‍ സംഘര്‍ഷം വിതച്ചത്‌, 
കാരണം സ്‌നേഹവും വിദ്വേഷവും ഒപ്പത്തിനൊപ്പം മിന്നിമറയുന്നവയാണ്‌. 


സമഗ്രവ്യക്തിത്വം എന്ന ആശയമാണ്‌ മിക്ക ഗുരുക്കന്മാരും ശിഷ്യ 
രുടെ മേല്‍ അടിച്ചേല്‍പ്പിക്കുന്നത്‌. ഇന്ദ്രിയവിഹാരങ്ങള്‍ അപൂര്‍ണമാണെന്നും 
അതീതദര്‍ശനങ്ങള്‍ ലഭ്യമാകണമെങ്കില്‍ ബോധാതീത അവസ്ഥയില്‍ വന്നെ 
ത്തണമെന്നും അവര്‍ ഉദ്ബോധിപ്പിക്കുന്നു. സമഗ്രവ്യക്തിത്വം എന്ന ആശ 
യംതന്നെ ഉപേക്ഷിക്കണമെന്നാണ്‌ യു.ജി. നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നത്‌. അത്തരമൊരു 
വ്യക്തി ഇന്നേവരെ ലോകത്തില്‍ പിറവിയെടുത്തിട്ടില്ലെന്ന്‌ മാത്രമല്ല 
ഇനിയൊട്ട്‌ ഉണ്ടാവുകയുമില്ല എന്നതാണ്‌ പരമാര്‍ത്ഥം. സമഗ്രമായ ജീവരാ 
ശികളെ സൃഷ്ടിക്കുക എന്നതാണ്‌ പ്രകൃതിയുടെ ദാത്യം, ഒരു സമഗ്രമനു 
ഷ്യന്‍ പ്രകൃതിയുടെ ചിന്താവിന്യാസങ്ങളില്‍ വന്നെത്തുന്ന ഒന്നല്ല. ഒരു മാതൃ 
കയെ പ്രയോജനപ്പെടുത്തി പ്രകൃതി ഒരിക്കലും അതിന്റെ ദൌത്യം നിര്‍വ്വ 
ഹിക്കാറില്ല, സൃഷ്ടികള്‍ നടത്തുകയും സംഹരിക്കുകയും തുടര്‍ന്നും 
സൃഷ്ടികള്‍ നടത്തുകയുമാണ്‌ പ്രകൃതി. 


അപ്പോള്‍ ഗുരുവിനെ പിന്തുടരുകയും ഗുരുക്കന്മാരെപോലെ ആയി 
ത്തീരുകയും ചെയ്യുക എന്ന ലക്ഷ്യം നേടിയെടുക്കാനുള്ള പരിശ്രമങ്ങളില്‍ 
മുഴുകുകയും ചെയ്യുന്ന നമ്മളാണ്‌ സത്യത്തില്‍ ക്രമവിരുദ്ധമായ പ്രവര്‍ത്ത 
നങ്ങള്‍ നടത്തുന്നത്‌. ബുദ്ധനെയും ജീസസ്സിനെയും മുഹമ്മദിനെയും ഗാന്ധി 
യെയും അനുകരിക്കുകവഴി നാം പ്രകൃതിതാളങ്ങളില്‍നിന്നും അനന്തമായ 
തരത്തില്‍ അകന്നുപോവുകയാണ്‌. അത്തരമൊരു സമഗ്രത ഒരു ഭാവനാ 
വിലാസം മാത്രമാണ്‌. 


വ്ര _വാകാലി്‌ 
ട്‌ 


ബുദ്ധനെ വഴിയാത്രയില്‍ എന്നെങ്കിലും കണ്ടുമുട്ടുകയാണെങ്കില്‍ 
അയാളെ കൊന്നുകളയണമെന്നതാണ്‌ ഒരു സെന്‍ പഴഞ്ചൊല്ല്‌. ഒരു മാതൃ 
കയെന്നതരത്തിലുള്ള ബുദ്ധന്‍ ബുദ്ധത്വത്തിന്‌ വിഘാതമാണ്‌. ആയതിനാല്‍ 
അത്തരം മമതാ ബന്ധങ്ങള്‍ ഉപേക്ഷിക്കുകയാണ്‌ ഉചിതമെന്ന്‌ അവര്‍ വിശ്വ 
സിക്കുന്നു. ബുദ്ധത്വം എന്ന ഒന്ന്‌ ഇല്ല എന്നതാണ്‌ ഒരു പക്ഷെ മഹത്തര 
മായ ഒരു സത്യം. അങ്ങനെ ഒന്ന്‌ ഉണ്ട്‌ എന്ന്‌ സമര്‍ത്ഥിക്കുകയാണെ 
കില്‍തന്നെ അത്തരമൊരു ഭാവാവസ്ഥ ബുദ്ധന്‌ മാത്രം അവകാശപ്പെട്ടതാ 
ണ്‌, മറ്റാര്‍ക്കും അതിന്റെ പ്രയോജനം കിട്ടി എന്നുവരില്ല. ഒരു ലക്ഷ്യം അല്ലെ 
ങ്കില്‍ മാതൃക എന്ന തരത്തിലുള്ള ജല്പനങ്ങള്‍തന്നെ സ്വയം വിനാശാത്മ 
കമായ ഒരു ബുദ്ധിഭ്രമം മാത്രമായിരിക്കും. മനുഷ്യരാശിയുടെ അന്തിമലക്ഷ്യം 
ഒരു പ്രോലറ്റേറിയന്‍ വിപ്പുവമോ ബോധാതീത അവസ്ഥയോ അല്ലെങ്കില്‍ 
ഒരു ദൈവസാമ്മാജ്യമോ ആണെന്നുള്ള കാല്പനികത മറ്റുള്ളവരെ വിശ്വ 
സിപ്പിക്കാന്‍ പ്രേരിപ്പിക്കുന്നതുതന്നെ തികഞ്ഞ ചിത്തഭ്രമമല്ലാതെ മറ്റൊന്നു 
മല്ല. 


[൭] 

സ്പഞ്ജ്‌[വന്റ്റ്‌ വൈദ്യശഷൈ 
കോര്‍ട്ട്‌ റോഡ്‌, ആലത്തുര്‍ 
ഫോണ്‍ : 04922 222457 


പ്രിരോധന സമയം : 10.30 മ.൩. 0 5 ൧.൬. 
ഡോ. വിനോദ്‌ 8ച്വീര്ട (തിങ്കര്‍, വ്യാഴം, ശനി) 
ഡോ. രജിത്‌ 8ച്ചീദ്ട (ചൊവ്വ, ബുധന്‍) 


ഡോ. ശ്രീവിദ്യാസുപ്രഫ്മണ്യന്‍ 3 ചീദ്ട 171 (വെള്ളി) 


_ ഒ; 31 
സ്റ്റ്‌ - ഒമ്ട്ട്രോബര്‍ ക്‌ 


വാമൊഴിക്കഥകള്‍ 


ഇഹപരസംഹിത 
ദാരശനികകകള്‍ൾ 


മുപ്പത്തൊമ്പതാമത്തെ കഥ: സു-സം-സു 


(പപഞ്ചവന്‍ വീണ്ടും കഥ പറഞ്ഞു തുടങ്ങി. 


“സ്ര്രീയെ സംബന്ധിച്ച എന്റെ അന്വേഷണങ്ങളും നിരീക്ഷണ 
ങ്ങളും എത്തിച്ചേരുന്നത്‌ ലളിതമായ ഒരു സമവാക്യത്തിലാണ്‌. സു-സം 
-സു എന്നു ഞാന്‍ പറയുമ്പോള്‍ അത്‌ സുഖം സംതൃപ്തി സുരക്ഷിതത്വം 
എന്നീ അര്‍ത്ഥങ്ങളാണ്‌ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നത്‌. കാരണം അത്തരം പശ്ചാത്തല 
മാണ്‌ ഓരോ സ്ത്രീക്കു മു ള്ളത്‌. പൊതുവെ പ്രപഞ്ചത്തിലെ എല്ലാ 
സ്ത്രീബീജങ്ങളും നല്ല കാലാവസ്ഥയിലും നല്ല ഭാതികസാഹചര്യത്തിലു 
മാണ്‌ ജന്മംമെടുക്കുന്നത്‌. കാരണം സ്ര്രീബീജങ്ങളിലൂടെയാണല്ലോ ഏതു 
ജീവികളുടേയും വംശം നിലനിര്‍ത്തേണ്ടത്‌. അതുകൊണ്ട്‌ ബലിഷ്ടമായ 
ശരീരവും മനസ്സും സ്ത്രീബീജത്തിന്‌ ഉണ്ടാകുക സ്വാഭാവികമാണ്‌. എന്നാല്‍ 
തികച്ചും പ്രതികൂല സാഹചര്യത്തിലാണ്‌ പുരുഷബീജങ്ങള്‍ വളരുന്നത്‌. 
അത്‌ ബാലാരിഷ്ടതകളും മരണക്നേശങ്ങളും സഹിച്ച്‌ വളരുന്നു. അത്തരം 
വിരുദ്ധ പരിതസ്ഥിതിയില്‍ വളരുന്ന പുരുഷബീജത്തിന്റെ ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ 
സ്വാഭാവികമായും ശരീരത്തിന്റെ അപ്പുറത്തുള്ള ലോകവും കടന്നുവരുന്നു. 


പുരുഷന്‍ പ്രപഞ്ചത്തേയും ആത്മാവിനേയും അന്വേഷിക്കാന്‍ തയ്യാ 
റാകുമെങ്കിലും സ്ത്രീ ഒരിക്കലും അത്തരമൊരു സമഗ്രദര്‍ശനത്തിലേക്ക്‌ 
എത്തിച്ചേരില്ല. ഭാഗികമായി മാത്രം കാഴ്ചകളെ കാണുന്ന അവള്‍ സ്വന്തം 
സുഖത്തിനും സംതൃപ്തിക്കും സുരക്ഷിതത്വത്തിനും വേണ്ടിയാണ്‌ ഏത്‌ 
ത്യാഗവും ചെയ്യുക. കാരണം വംശരക്ഷയുടെ അതിമഹത്തായ കര്‍ത്തവ്യം 
സ്ത്രീയിലാണ്‌ നിലനില്‍ക്കുന്നത്‌. 


തച്ചമ്പാറയുടെ പ്രകൃതിസൌന്ദര്യവും പ്രത്യേകതയും ഇതിനുമുമ്പ്‌ 
നമ്മുടെ കഥയിലേക്ക്‌ കടന്നുവന്നിട്ടുണ്ട്‌. 

കിഴക്ക്‌ നിന്നാരംഭിക്കുന്ന പാലക്കാടന്‍ ഭൂപ്രദേശത്തിന്റെ വ്യത്യസ്ത 
തകള്‍ മുഴുവന്‍ മണ്ണാര്‍ക്കാട്‌ എത്തുന്നതുവരെ കാണാനാകും. കിഴക്കന്‍ 
മണ്ണിന്റെ കറുത്തു വരണ്ട അവസ്ഥ ക്രമേണ അപ്രത്യക്ഷമാകുന്നു. മുണ്ടൂരു 
കഴിഞ്ഞ്‌ മണ്ണാര്‍ക്കാട്‌ എത്തു മ്പോള്‍ ചരക്കല്ലുകള്‍ നിറഞ്ഞ ഇരുണ്ട 


പ ത്‌ 
രം 


ചുവപ്പുനിറം മണ്ണിനെ ആവരണം ചെയ്യുകയുമാണ്‌. തച്ചമ്പാറയിലും മറ്റും 
വെട്ടുകല്ലുകളാണ്‌ വീടുപണിക്കും മറ്റും ഉപയോഗിക്കുക. കല്ലടിക്കോടന്‍ 
മലയുടെ ഹരിതാഭ ഗ്രാമീണതയിലേക്ക്‌ ഇറങ്ങിവന്ന അനുഭവമാണ്‌ തച്ചമ്പാറ 
നല്‍കുക. തികച്ചും വൃക്ഷസമൃദ്ധമായ ഗ്രാമം. 


തച്ചമ്പാറയിലെ ആദ്യത്തെ ഡോക്ടറായ കരുണാകരന്‍നായരുടെ 
ജീവിതത്തിലേക്കാണ്‌ ഇനി നമ്മള്‍ പ്രവേശിക്കുന്നത്‌. മണ്ണാര്‍ക്കാട്‌ ആശുപ 
ത്രിയില്‍ ജോലിചെയ്തിരുന്ന കരുണാകരന്‍നായര്‍ തച്ചമ്പാറയിലെ വീട്ടില്‍ 
കാലത്തും വൈകുന്നേരത്തും സ്വകാര്യചികിത്സ നടത്തി. പാരമ്പര്യ അവ 
കാശമായി അയാള്‍ക്ക്‌ പത്തേക്കര്‍ നെല്‍കൃഷിയുണ്ട്‌. എങ്കിലും കരുണാ 
കരന്‍നായര്‍ മണ്ണാര്‍ക്കാട്ട്‌ റബ്ബര്‍ എസ്റ്റേറ്റ്‌ വാങ്ങിക്കുകയുണ്ടായി. 


കരുണാകരന്‍നായരുടെ തിരക്കുപിടിച്ച ജീവിതത്തില്‍ ഭാര്യയായ 
പ്രഭാവതിയുടെ സാമിപ്യം എപ്പോഴും ആശ്വാസമായിരുന്നു. അയാള്‍ ഓരോ 
നിമിഷങ്ങളേയും ലാഭവിഹിതത്തില്‍ കണക്കാക്കി ഉപയോഗിച്ചു. പ്രഭാവതി 
കുടുംബത്തിലേക്ക്‌ ഉള്‍വലിഞ്ഞ്‌ പരിസരത്തെ ലാഘവമാക്കി തീര്‍ത്തു. കരു 
ണാകരന്‍നായര്‍ക്കും പ്രഭാവതിക്കും അരവിന്ദന്‍ മാത്രമെ ജനിച്ചുള്ളൂ. 
അവനു മികച്ച വിദ്യാഭ്യാസം നല്‍കി പ്രഗല്‍ഭനായ ഡോക്ടര്‍ ആക്കണമെന്ന്‌ 
കരുണാകരന്‍നായര്‍ ആഗ്രഹിച്ചു. അതുകൊണ്ട്‌ ചെറുപ്പംതൊട്ടേ പ്രത്യേകം 
ശ്രദ്ധിച്ചാണ്‌ അയാള്‍ മകനെ പഠിപ്പിച്ചത്‌. 


മണ്ണാറക്കാട്ടിലെ കോണ്‍വെന്റില്‍ പഠിച്ച അരവിന്ദന്‍ വീട്ടില്‍ എത്തു 
മ്പോഴേയ്ക്കും ട്യൂഷന്‍ ടീച്ചര്‍ കാത്തിരിക്കും. അരവിന്ദന്റെ ശൈശവ സ്മൃതി 
കളില്‍ മുഴുക്കെ പാഠപുസ്തകങ്ങളും ഗുണനചിഹനങ്ങളും നിറഞ്ഞുകിട 
ന്നു. അവന്‌ അക്ഷരങ്ങളോട്‌ അമിതമായ ആസക്തിയായിരുന്നു. അതു 
കൊണ്ട്‌ എല്ലാ ക്ലാസ്സുകളിലും ഉയര്‍ന്ന മാര്‍ക്കോടെയാണ്‌ അരവിന്ദന്‍ ജയി 
ച്ചത്‌. 

പ്രീഡിഗ്രി ജയിച്ച അരവിന്ദന്‍ മണ്ണാറക്കാട്ടെ കോളേജില്‍ ബി.എ 
സ്‌.സി.ക്കു ചേര്‍ന്നു. ജന്തുശാസ്ത്രമാണ്‌ അവന്‍ മുഖ്യ പാഠ്യവിഷയമായി 
തിരഞ്ഞെടുത്തത്‌. കോളേജില്‍ പഠിക്കുമ്പോഴാണ്‌ അരവിന്ദന്‍ ജീവിത 
ത്തിന്റെ വ്യത്യസ്തതയെ അനുഭവിച്ച്‌ അറിയുന്നത്‌. 

പ്രൊഫസര്‍ ശങ്കരനാരായണന്‍ ജോലി ഉപേക്ഷിച്ച്‌ സന്യാസം സ്വീക 
രിച്ചപ്പോള്‍ അത്‌ അരവിന്ദന്റെ ജീവിതബോധത്തെ മാറ്റിമറിച്ചു. ഭാതികതക്ക 
പ്പുറം മനുഷ്യന്‌ ആത്മീയമായ ആവശ്യങ്ങളുണ്ടെന്ന്‌ അരവിന്ദന്‌ തോന്നി 
ത്തുടങ്ങി. തുടര്‍ന്ന്‌ അവന്‍ ചുറ്റുപാടുകളിലെ ആദ്ധ്യാത്മിക യോഗങ്ങളില്‍ 
പങ്കെടുക്കുകയാണ്‌. 


ദൈവവിചാരത്തില്‍ ഈന്നി ജീവിതത്തെ സമീപിക്കാന്‍ അരവിന്ദന്‌ 
കഴിഞ്ഞില്ല. അതുകൊണ്ട്‌ അയാള്‍ അനാവശ്യചിന്തകള്‍ അവസാനിപ്പിച്ച്‌ 


ഒറ്‌ -. ഒമ്ട്ടോബ്ര്‍ 201 ക്ട്‌ 


പഠനത്തില്‍ കൂടുതല്‍ ശ്രദ്ധിച്ചു. 


ഇക്കാലത്താണ്‌ അരവിന്ദന്‍ ഒന്നാംവര്‍ഷ പ്രീഡിഗ്രി വിദ്യാര്‍ത്ഥിനി 
യായ ഉമയെ പരിചയപ്പെടുന്നത്‌. തികച്ചും ആകര്‍ഷണീയമായ രൂപഭാവ 
ങ്ങളുള്ള ഉമയോട്‌ അവന്‍ സ്വയമറിയാതെത്തന്നെ കൂടുതല്‍ അടുത്തു. അവ 
ളുടെ നീണ്ട കണ്ണുകളും സദാ പുഞ്ചിരിക്കുന്ന മുഖവും വടിവൊത്ത ശരീ 
രഘടനയും ചുവന്ന നിറവും അരവിന്ദന്റെ മനസ്സില്‍ എപ്പോഴും നിറഞ്ഞു 
നിന്നു. 


എങ്കിലും അരവിന്ദന്‍ തന്റെ വികാരങ്ങളേയും വിചാരങ്ങളേയും 
ഒരിക്കലും ഉമയോട്‌ പറഞ്ഞില്ല. പക്ഷേ ഉമയുടെ കണ്ണുകളില്‍നിന്ന്‌ അവ 
ളുടെ ഹൃദയത്തിന്റെ ഭാഷയെ വ്യാഖ്യാനിക്കാന്‍ അയാള്‍ക്കു കഴിഞ്ഞു. 
കോളേജില്‍വെച്ച്‌ നിത്യേന കണ്ടുമുട്ടുമ്പോള്‍ ആദ്ധ്യാത്മിക വിചാരങ്ങളും 
തത്വജ്ഞാനവുമാണ്‌ അയാള്‍ പലപ്പോഴും ഉമയോട്‌ പറയുക. 


അരവിന്ദന്റെ അസ്വസ്ഥമായ മനസ്സിനെ വായിച്ചെടുക്കുന്ന ഉമ 
ജിജ്ഞാസയോടെ എല്ലാം കേട്ടിരിക്കും. കോളേജുവിട്ടാല്‍ ബസ്സ്‌ സ്റ്റോപ്പു 
വരെ അരവിന്ദനും ഉമയും ഒന്നിച്ചാണ്‌ നടക്കുക. അലനല്ലൂരിലേക്ക്‌ ഉമയെ 
ബസ്സുകയറ്റിവിടുന്ന അരവിന്ദന്‍ പിന്നീട്‌ തനിക്കുള്ള ബസ്സിനു വേണ്ടി 
കാത്തുനില്‍ക്കും. 


രണ്ടു കാറുകളുണ്ടെങ്കിലും സമ്പത്തിന്റെ ആര്‍ഭാടവുമായി ജീവി 
തത്തെ സമീപിക്കാന്‍ അരവിന്ദന്‍ ഇഷ്ടപ്പെട്ടില്ല. 


മൂന്നാം റാങ്കോടെ ബി.എസ്‌.സി. ജയിച്ച അരവിന്ദന്‌ കോഴിക്കോട്‌ 
മെഡിക്കല്‍ കോളേജില്‍ പ്രവേശനം ലഭിച്ചു. അദ്ധ്യയനത്തിന്റെ കാലഘട്ട 
ങ്ങളില്‍ മുഴുക്കെ അയാളുടെ ജീവിതത്തിന്‌ പ്രകടമായ മാറ്റങ്ങളൊന്നും 
ഉണ്ടായില്ല. അവധിക്ക്‌ നാട്ടില്‍ എത്തുന്ന അരവിന്ദന്‍ ഉമയെ പതിവായി 
കണ്ടിരുന്നു. അലനല്ലുരിലെ അവളുടെ വീട്ടില്‍ എത്തുന്ന അയാള്‍ ഓപ 
ചാരികമായാണ്‌ അവളോട്‌ പെരുമാറുക. 


അരവിന്ദന്‍ രണ്ടാം വര്‍ഷം മെഡിസിനു പഠിക്കുമ്പോള്‍ ഉമ ബി.എ 
സ്‌.സി. ജയിക്കുകയും തുടര്‍ന്ന്‌ അവള്‍ എം.എസ്‌.സി. യ്ക്ക്‌ ഒറ്റപ്പാലത്ത്‌ 
ചേരുകയുമുണ്ടായി. ഇക്കാലത്താണ്‌ അരവിന്ദന്‍ ഉമയുമായി കത്തിടപാടു 
കള്‍ ആരംഭിക്കുന്നത്‌. നിര്‍ദോഷമായ വാചകങ്ങളാണ്‌ അയാള്‍ എപ്പോഴും 
എഴുതിയിരുന്നത്‌. തന്റെ അസ്വസ്ഥതകളേയും വ്യക്തമായി തീരുമാനിക്കാന്‍ 
കഴിയാത്ത ജീവിതത്തേയും ഓര്‍ത്ത്‌ അയാള്‍ എപ്പോഴും വിഷമിച്ചു. 


എല്ലാം നേടിക്കഴിയുമ്പോഴും വ്യര്‍ത്ഥത മാത്രമാണ്‌ അവശേഷി 
ക്കുക എന്ന ചിന്ത അരവിന്ദനെ വല്ലാതെ വിഷമിപ്പിച്ചു. വംശാവലികളുടെ 
നീളംകൊണ്ട്‌ മനുഷ്യജന്മത്തെ ന്യായീകരിക്കാനാവില്ലെന്നും അയാള്‍ വിശ്വ 


സിച്ചു. 


3 ചാക്ഷാലിച്‌ 
ടം 


എം.ബി.ബി.എസ്‌.കഴിഞ്ഞ്‌ എം.ഡി.ആയെങ്കിലും അരവിന്ദന്‍ മറ്റ്‌ 
ഡോക്ടര്‍മാരില്‍ നിന്നെല്ലാം വേറിട്ട വ്യക്തിത്വമായിരുന്നു. രോഗികളെ ഇര 
യായല്ല കാരുണ്യം അര്‍ഹിക്കുന്ന സഹജീവിയായും അവന്റെ വേദനകളെ 
സ്വന്തം വേദനകളായും അരവിന്ദന്‍ ഉള്‍ക്കൊണ്ടു. അതുകൊണ്ട്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ 
ചികിത്സാരംഗത്തെ ലാഭേച്ഛയുമായി പൊരുത്തപ്പെടാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല. 


കോഴിക്കോട്ടെ ഒരു സ്വകാര്യ ആശുപത്രിയിലാണ്‌ അരവിന്ദന്‍ ആദ്യ 
മായി രോഗികളെ ചികിത്സിച്ചു തുടങ്ങുന്നത്‌. കൃത്യനിഷ്ഠയോടേയും ദയ 
വോടേയും രോഗികളെ ശുശ്രൂഷിച്ച അയാളെക്കുറിച്ച്‌ ജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ ബഹു 
മാനമേ ഉണ്ടായിരുന്നുള്ളു. അയാളുടെ വാടക വീടിന്റെ പരിസരത്ത്‌ രോഗി 
കളുടെ തിരക്ക്‌ എപ്പോഴുമുണ്ടായി. അവരെ ശുശ്രൂഷിച്ചും ആശ്വസിപ്പിച്ചു 
നിര്‍ധനര്‍ക്ക്‌ സൌജന്യമായി മരുന്നുകള്‍ നല്‍കിയും അരവിന്ദന്‍ ജീവിത 
ത്തിന്റെ അര്‍ത്ഥശുന്യതയെ മറികടക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചു. 


അരവിന്ദന്റെ രോഗികളോടുള്ള സമീപനത്തെ തിരിച്ചറിഞ്ഞ 
സ്വകാര്യ ആശുപ്ത്രി ഉടമ പിന്നീട്‌ ചില നിബന്ധനകളുമായി അയാളെ സമീ 
പിച്ചു. വീട്ടില്‍ ചികിത്സിക്കരുതെന്ന്‌ അയാള്‍ നിര്‍ദ്ദേശിച്ചപ്പോള്‍ അരവിന്ദന്‍ 
സ്വകാര്യ ആശുപ്ര്രിയുമായുള്ള ബന്ധം അവസാനിപ്പിച്ചു. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ 
വാടകവീട്ടില്‍വെച്ച്‌ രോഗികളെ ചികിത്സിച്ചുതുടങ്ങുന്നു. 


സമ്പന്നരില്‍നിന്ന്‌ മാത്രം അത്യാവശ്യ സംഖ്യ വാങ്ങിക്കണമെന്ന്‌ 
അരവിന്ദന്‍ തീരുമാനിച്ചതാണ്‌. പിന്നീട്‌ വൃത്യസ്തമായ അനുഭവത്തെയാണ്‌ 
അയാള്‍ നേരിട്ടത്‌. ജീവകാരുണ്യ പ്രവര്‍ത്തനത്തെ ലാഭംകൊണ്ട്‌ ഗുണി 
ക്കാന്‍ മടിച്ച അയാളെ ജനങ്ങള്‍ വിഡ്ഡിയാക്കുകയായിരുന്നു. അയാള്‍ 
പണം വാങ്ങാതിരുന്നപ്പോള്‍ രോഗം ഭേദപ്പെട്ടവര്‍ അരിയും നാളികേരവും 
കാഴ്ചവസ്തുക്കളായി കൊണ്ടുവന്നു. ചിലര്‍ ധാരാളം പച്ചക്കറികളും എത്തി 
ച്ചു. അങ്ങനെ വീടുമുഴുവന്‍ സാധനങ്ങളെക്കൊണ്ടു നിറഞ്ഞ പ്പോള്‍ 
അവയെ അയാള്‍ അടുത്ത വീടുകളില്‍ വിതരണം നടത്തി. 


വീണ്ടും സാധനങ്ങള്‍ വന്നുതുടങ്ങിയപ്പോള്‍ അരവിന്ദന്‍ രോഗിക 
ളില്‍നിന്ന്‌ തുച്ഛമായ പണം വാങ്ങാന്‍ ആരംഭിച്ചു. അതോടെ നഗരത്തിലെ 
ചില ഡോക്ടര്‍മാര്‍ പരാതിയുമായി അരവിന്ദനെ സമീപിക്കുന്നു. പണത്തെ 
വിലമതിക്കാത്ത അയാള്‍ തൊഴിലിനെ അപമാനിക്കുകയാണെന്ന്‌ അവര്‍ 
പറഞ്ഞു. മാനുഷികതകൊണ്ട്‌ അവരെ നിശ്ശൂബ്ദരാക്കാന്‍ ശ്രമിച്ച അയാള്‍ 
വിഡ്ഡിയാവുകയായിരുന്നു. 


രണ്ടുവര്‍ഷം കോഴിക്കോട്ട്‌ ചികിത്സ നടത്തിയതോടെ അരവിന്ദന്റെ 
മാനസികാവസ്ഥ കൂടുതല്‍ സങ്കീര്‍ണ്ണവും പ്രക്ഷുബ്ധവുമായി. ഒരുദിവസം 
അയാള്‍ ആര്‍ക്കും സൂചന നല്‍കാതെ തച്ചമ്പാറയിലേക്ക്‌ മടങ്ങി. 


തച്ചമ്പാറയിലെ വീട്ടില്‍ ഒരാഴ്ച അരവിന്ദന്‍ വെറുതെ ഇരുന്നു. 


ഓഗസ്റ്റ്‌ - ഒമ്ട്രോബ്ര്‍ ന ക 


അമ്മയോ അച്ചനോ അയാളോട്‌ യാതൊന്നും അന്വേഷിച്ചില്ല. പെന്‍ഷനായ 
തോടെ ചികിത്സ അവസാനിപ്പിച്ച കരുണാകരന്‍നായര്‍ ഇപ്പോള്‍ എസ്റ്റേറ്റും 
കൃഷിയും നോക്കി നടത്തുകമാത്രമാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. ഡോക്ടറായതോടെ 
സമ്പന്നന്‍മാരുടെ വീടുകളില്‍നിന്ന്‌ അരവിന്ദന്‌ വിവാഹാലോചനകള്‍ വന്നി 
രുന്നു. എങ്കിലും കരുണാകരന്‍നായര്‍ ധൃതിപിടിച്ച്‌ അവസാന തീരുമാന 


ത്തില്‍ എത്തിച്ചേരുന്നില്ല. 


ഒരു ദിവസം ഉച്ചയോടെ ഉമ വീട്ടിലേക്കു വരുന്നതുകണ്ടപ്പോള്‍ വരാ 
ന്തയിലെ കസേരയില്‍ ഇരുന്ന അരവിന്ദന്‍ അമിതമായ സന്തോഷത്തോടെ 
എണീറ്റു. സ്വകാര്യമായി സംസാരിക്കണമെന്ന്‌ ഉമ പറഞ്ഞപ്പോള്‍ അരവി 
ന്ദന്‍ അവളുമായി തൊടിയിലേക്കു നടന്നു. തന്റെ മനസ്സില്‍ നിറഭേദങ്ങളി 
ല്ലാതെ നിന്ന ഒരാള്‍ അരവിന്ദന്‍ മാത്രമാണെന്നു പറഞ്ഞ ഉമ തന്റെ ദയനീ 
യാവസ്ഥയെ വിവരിച്ചുതുടങ്ങി. 


ഉമ ഇപ്പോള്‍ പാലക്കാട്‌ മേഴ്സി കോളേജില്‍ ലക്ച്ചററായി ജോലി 
ചെയ്യുകയാണ്‌. ഇരുപത്തഞ്ചു കഴിഞ്ഞ അവളുടെ വിവാഹം നടത്താന്‍ 
വീട്ടുകാര്‍ തിരക്കിട്ട ശ്രമങ്ങള്‍ നടത്തുകയാണ്‌. 


ഉമ യാതൊരു മറയും കൂടാതെ അരവിന്ദനോടു പറഞ്ഞു: 


“എന്റെ മനസ്സില്‍ അരവിന്ദേട്ടനാണ്‌ ഭര്‍ത്താവായിട്ടുള്ളത്‌. നമ്മുടെ 
വിവാഹം ഉടനെ നടത്തണം.” 


ഉമയുമായി ദീര്‍ഘകാലത്തെ പരിചയവും അവളോട്‌ പ്രത്യേക 
താല്പര്യവും ഉണ്ടെങ്കിലും വിവാഹജീവിതത്തെക്കുറിച്ച്‌ അരവിന്ദന്‍ ഇതു 
വരെ ചിന്തിച്ചിട്ടേയില്ല. 


ഉമയുമായുള്ള വിവാഹത്തെക്കുറിച്ച്‌ അരവിന്ദന്‍ അമ്മയോടു പറ 
ഞ്ഞു. വിവരം അറിഞ്ഞ്‌ അരവിന്ദന്റെ മുറിയിലേക്ക്‌ വന്ന കരുണാകരന്‍നാ 
യര്‍ ദേഷ്യംകൊണ്ട്‌ നിലമറന്നുനിന്നു. 


നിന്നെ വളര്‍ത്തിയതും ഡോക്ടറാക്കിയതും തന്നിഷ്ടമ്പോലെ 
ജീവിക്കാനല്ല. വിവാഹം കുടുംബക്കാര്‍ ആലോചിച്ച്‌ നടത്തേണ്ട കാര്യമാ 
ണ്‌. നിന്റെ ഭാവി തീരുമാനിക്കേണ്ടത്‌ ഞങ്ങളാണ്‌. ഞാന്‍ ജീവിച്ചിരിക്കുന്നേ 
ടത്തോളം കാലം അനൃജാതിക്കാരിയെ മരുമകളാക്കാന്‍ സമ്മതിക്കില്ല. 
അവള്‍ക്ക്‌ ഈ വീട്ടില്‍ വരാമെന്ന മോഹവും വേണ്ട.” 


കരുണാകരന്‍നായരുടെ യാഥാസ്ഥിതികമുഖത്തെ കണ്ട്‌ അരവി 
ന്ദന്‍ വികാരശുന്യതയോടെ പുഞ്ചിരിച്ചു. 


അച്ഛന്റെ വാക്കുകളോട്‌ നിസ്സംഗനായി പ്രതികരിച്ച അരവിന്ദന്‍ 
അധികം വൈകാതെ സ്വന്തം തീരുമാനത്തെ നടപ്പില്‍വരുത്തി. പാലക്കാട്ടു 
ചെന്ന്‌ ഉമയെ കണ്ട അയാള്‍ വിവാഹം നടത്താനുള്ള തന്റെ തീരുമാനത്തെ 


ട്ര ാകാവി്‌ 
ട്‌ 


അറിയിച്ചു. പരിസരബോധം മറന്ന്‌ അവള്‍ അയാളുടെ വലതുകൈയില്‍ 
ആഹ്ലാദത്തോടെ അമര്‍ത്തിപ്പിടിക്കുകയുണ്ടായി. 


പാലക്കാട്‌ രജിസ്ദ്രാഫീസില്‍ വെച്ചാണ്‌ അരവിന്ദനും ഉമയും വിവാ 
ഹിതരാകുന്നത്‌. നഗരത്തിലെ വാടകവീട്ടില്‍ അവര്‍ ജീവിതവും ആരംഭി 
ച്ചു. ആദ്യ ദിവസങ്ങളിലെ വികാരതീവ്രമായ സംഭവങ്ങള്‍ക്കുശേഷം ജീവി 
തത്തിന്റെ സ്വാഭാവികതയിലേക്ക്‌ അവര്‍ പ്രവേശിച്ചു. 


ഉമ കോളേജില്‍ പോകുന്നതോടെ വീട്ടില്‍ അരവിന്ദന്‍ തനിച്ചാണ്‌. 
നഗരത്തിലെ ലൈബ്രറികളിലും പാര്‍ക്കുകളിലും അയാള്‍ പകലുകള്‍ ചെല 
വഴിച്ചു. വിവാഹിതനായെങ്കിലും ജീവിതത്തെ സംബന്ധിച്ച വ്യക്തമായ തീരു 
മാനങ്ങളില്‍ എത്താന്‍ അയാള്‍ക്കു കഴിഞ്ഞില്ല. സമര്‍ത്ഥ നായ 
വിദ്യാര്‍ത്ഥിയും വിദഗ്ദ്ധ ഡോക്ടറുമാണെന്നതിന്‌ തെളിവുകള്‍ ഉണ്ടെങ്കിലും 
അവയൊന്നും പ്രയോഗിക്കാന്‍ അരവിന്ദന്‍ തയ്യാറായില്ല. അയാളെ സംബ 
ന്ധിച്ചിടത്തോളം വിവാഹംപോലും ആത്മാന്വേഷണത്തിന്റെ മാര്‍ഗ്ഗമായി 
രുന്നു. 

ഭതികതയ്ക്ക്‌ അപ്പുറം ആത്മീയമായ കണ്ടെത്തലുകളാണ്‌ ജീവി 
തത്തിന്‌ അനിവാര്യമെന്ന്‌ അരവിന്ദന്‍ കരുതി. മനുഷ്യര്‍ അന്നംകൊണ്ടും 
വസ്തുക്കളെക്കൊണ്ടും പൂര്‍ണ്ണനാകുന്നില്ലെന്നും മനസ്സിന്റെ മാര്‍ഗ്ഗങ്ങളാണ്‌ 
വിശാലവും പ്രസക്തവുമെന്നും അയാള്‍ എന്നോ കണ്ടെത്തിയതാണ്‌. 


അരവിന്ദന്‌ യാഥാര്‍ത്ഥജീവിതം അസഹനീയവും നിര്‍ദ്ദയവുമായി 
അനുഭവപ്പെട്ടുതുടങ്ങി. 


പണത്തിന്റെ മഹത്വത്തെക്കുറിച്ചു പറയുന്ന ഉമ ആവശ്യങ്ങളുടെ 
നീണ്ട പട്ടികയെയാണ്‌ എപ്പോഴും അരവിന്ദന്റെ മുമ്പില്‍ നിരത്തുക. സമു 
ഹത്തില്‍ ഉന്നതസ്ഥാനമുള്ള ലക്ച്ചറര്‍ പദവി അതനുസരിച്ചുള്ള ഒരു ജീവി 
തരീതിയേയും ആവശ്യപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. 

വാടകവീടും ലളിതജീവിതവും ഒരിക്കലും ഉമയുടെ ചിന്തയിലേക്ക്‌ 
വരുന്നില്ല. ആത്മാവിന്റെ മാര്‍ഗ്ഗംതേടിയ അരവിന്ദനെ ഉമ ഭാതികാസക്തിയി 
ലേക്ക്‌ വലിച്ചടുപ്പിച്ചു. 

സുഹൃത്തായ ലക്ച്ചറര്‍ മാലതിയേയും അവളുടെ ഭര്‍ത്താവ്‌ രവീ 
ന്ദ്രനേയും ഉമ വീട്ടിലേക്ക്‌ ക്ഷണിച്ചുവരുത്തി. പിന്നീട്‌ രവീന്ദ്രന്റെ നിര്‍ദ്ദേശ 
പ്രകാരം ഉമ ചില നീക്കങ്ങള്‍ ആരംഭിച്ചു. ഒന്നും ചെയ്യാതെ വെറുതെ ഇരുന്ന 
അരവിന്ദന്‍ ചുറ്റുപാടുകളുടെ സമ്മര്‍ദ്ദം സഹിക്കാതെ വീണ്ടും രോഗികളെ 
ചികിത്സിച്ചു തുടങ്ങുകയായി. 


വീട്ടില്‍ സ്വകാര്യ പ്രാക്ടീസ്‌ ആരംഭിച്ചതോടെ അരവിന്ദന്റെ ഓരോ 
നിമിഷങ്ങളും വിലപിടിപ്പുള്ളതായി. ടോക്കണ്‍ നല്‍കാനും മറ്റും ഉമ ഒരു 


മാഥസ്സറ്‌ -- ഒമ്ട്രോബ്ര്‍ ൩ ക 


കുട്ടിയെ ഏര്‍പ്പാടുചെയ്തു. അവനാണ്‌ അയാളുടെ മുറിയിലേക്ക്‌ രോഗി 
കളെ കടത്തിവിടുക. 


ടോക്കണുകളുടെ എണ്ണം കണക്കാക്കിയ ഉമ രോഗികള്‍ ഇല്ലാത്ത 
സമയത്ത്‌ അരവിന്ദന്റെ മുറിയിലെത്തി മേശവലുപ്പില്‍ തിങ്ങിക്കിടന്ന 
പണത്തെ എണ്ണി ഭ്രദമായി സൂക്ഷിച്ചുവെച്ചു. 


വീണ്ടും ഡോക്ടര്‍ രവീന്ദ്രന്റെ നിര്‍ദ്ദേശത്തെ അനുസരിച്ച അരവി 
ന്ദന്‍ നഗരത്തിലെ ചില സ്വകാര്യ ആശുപത്രികളില്‍ രോഗികളെ ചികിത്സിച്ചു 
തുടങ്ങി. ആറ്‌ സ്വകാര്യ ആശുപത്രികളിലായി അറുപതു രോഗികളെയാണ്‌ 
അയാള്‍ ചികിത്സിച്ചത്‌. സ്വകാര്യ ആശുപത്രിക്കാർ വമ്പിച്ച തുകയാണ്‌ അര 
വിന്ദനു നല്‍കിയത്‌. കുടാതെ ഉമ ചില മരുന്നു കമ്പനിക്കാരുമായി ഇടപാ 
ടുകള്‍ നടത്തി അവരില്‍നിന്ന്‌ മാസന്തോറും വില്പന വിഹിതവും കൈപ്പറ്റി. 


ഡോക്ടറെ കാണാന്‍ വരുന്ന മെഡിക്കല്‍ റെപ്രസെന്റെറ്റീവ്മാ 
രോടും ഉമ ചില വിലപേശലുകള്‍ നടത്തി. അങ്ങനെ ഫ്രിഡ്ജും വാഷിങ്ങ്‌ 
മെഷീനും വിലപിടിപ്പുള്ള വീട്ടുപകരണങ്ങളും മരുന്നുകമ്പനികളുടെ ഉപ 
ഹാരമായി ഉമ നേടിയെടുത്തു. തുടര്‍ന്ന്‌ അവള്‍ സുഹൃത്തായ മാലതിയു 
മായി നൂറണിയിലെ എട്ട്‌ മുറികളുള്ള ഇരുനില വീട്‌ കണ്ടു. അവള്‍ അരവി 
ന്ദനെക്കൊണ്ട്‌ വീട്ടുടമയുമായി വില്പന കരാറില്‍ ഒപ്പിടുവിക്കുകയും 
ചെയ്തു. പി.എഫ്‌.ല്‍നിന്നും ബാങ്കില്‍നിന്നും അവള്‍ വായ്പ എടുക്കുക 
യുമുണ്ടായി. 


അപ്പോഴേയ്ക്കും അരവിന്ദന്റെ പ്രശസ്തി നഗരത്തില്‍ കൂടുതല്‍ 
വ്യാപിച്ചു. രോഗികളുടെ എണ്ണം കൂടിയതോടെ തലവരി നൂറാക്കി ഉമ 
ഉയര്‍ത്തി. ഇതു സംഭവിച്ചത്‌ നൂറണിയില്‍ പുതിയ വീട്ടില്‍ താമസം ആരംഭി 
ച്ചതിനുശേഷമാണ്‌. 


വീടിന്റെ സാമ്പത്തികബാദ്ധ്യതയെ ചുരുങ്ങിയ കാലംകൊണ്ടുതന്നെ 
അരവിന്ദന്‍ പരിഹരിച്ചു. അപ്പോള്‍ പുത്തന്‍ ആശയവുമായി ഉമ അയാളെ 
സമീപിച്ചു. പാലക്കാട്ടില്‍ മികച്ച സ്വകാര്യ ആശുപ്രതിയില്ലെന്നും രവീന്ദ്ര 
നുമായി കൂട്ടുചേര്‍ന്ന്‌ അരവിന്ദന്‍ വിദഗ്ദ്ധ ആശുപത്രി ആരംഭിക്കണമെന്നും 
ഉമ പറഞ്ഞു. കാര്യങ്ങളെല്ലാം മാലതിയോട്‌ സംസാരിച്ചിട്ടുണ്ടെന്നും അവള്‍ 
അറിയിച്ചു. 


അരവിന്ദനെ നിര്‍ബന്ധിച്ച്‌ വീട്ടില്‍ നിന്നിറക്കിയ ഉമ യാക്കര പാല 
ത്തിനു അടുത്തുള്ള വിശാലമായ പാടശേഖരത്തെ അയാള്‍ക്ക്‌ കാണിച്ചു 
കൊടുത്തു. അവള്‍ അറിയിച്ചതുപ്രകാരം മാലതിയും ഡോക്ടര്‍ രവീന്ദ്രനും 
അവരുടെ വരവുകാത്തുനിന്നിരുന്നു. ആശുപ്ര്രിയുടെ വൈവിധ്യത്തേയും 
നവീനയ്യത്രങ്ങളേയുംക്കുറിച്ച്‌ രവീന്ദ്രന്‍ പറഞ്ഞപ്പോള്‍ അരവിന്ദന്‍ നിസ്സം 
ഗനായി അതെല്ലാം കേട്ടുനിന്നു. 


റ പത 
4 ണട്‌, 


വീട്ടില്‍ തിരിച്ചെത്തിയ അരവിന്ദന്‍ കലുഷമായ മനസ്സോടെ 
ഉറങ്ങാന്‍ കിടന്നു. അയാളുടെ മുമ്പില്‍ വീണ്ടും ജീവിതത്തിന്റെ പ്രസക്തിയും 
കര്‍മ്മങ്ങളുടെ വ്യര്‍ത്ഥതയും തെളിഞ്ഞുവന്നു. ഇരുമ്പുകള്‍ തുരുമ്പിക്കു 
ന്നതും മരങ്ങള്‍ ചെതലെടുക്കുന്നതും സങ്കീര്‍ണ്ണപ്രശ്നമായി അയാള്‍ക്ക്‌ 
അനുഭവപ്പെട്ടു. തുരുമ്പിക്കലും ചെതലെടുക്കലുകളും ജീവിതത്തിന്റെ 
അസ്ഥിരതയെക്കുറിച്ചാണ്‌ ബോദ്ധ്യപ്പെടുത്തുന്നത്‌. 


ജീവിതം സര്‍വ്വനാശത്തിന്‌ അപ്പുറത്തുള്ള മറ്റെന്തോ ആണെന്ന 
തോന്നല്‍ അരവിന്ദന്‌ ഉണ്ടായി. അപ്പോള്‍ അയാള്‍ക്ക്‌ താന്‍ അകപ്പെട്ടിരി 
ക്കുന്ന നീചമായ പരിസരത്തെക്കുറിച്ച്‌ തിരിച്ചറിവുണ്ടായി. തുടര്‍ന്ന്‌ അന്നു 
രാത്രി ഉമയോട്‌ യാതൊന്നും പറയാതെ അരവിന്ദന്‍ വീട്ടില്‍നിന്ന്‌ ഇറങ്ങിന 
ടന്നു. 

രാത്രിമുഴുവന്‍ നടന്ന അരവിന്ദന്‍ ഉച്ചയോടെ കൊല്ലങ്കോട്‌ എത്തി 
ച്ചേര്‍ന്നു. കഠിനമായ വിശപ്പും ദാഹവും വല്ലാതെ തളര്‍ത്തിയതുകൊണ്ട്‌ 
അയ്യപ്പന്‍കാവിന്റെ അടുത്തുള്ള ആലിഞ്ചോട്ടിലെ പാറക്കല്ലില്‍ അയാള്‍ കിട 
ന്നു. വിശപ്പും തളര്‍ച്ചയും ബാധിച്ച അരവിന്ദന്‍ പെട്ടെന്നുതന്നെ ഉറക്കത്തി 
ലേക്കു വീണു. പിന്നീട്‌ വൈകുന്നേരത്തോടെ ഉണര്‍ന്ന അയാള്‍ അമ്പല 
ക്കുളത്തില്‍ മുഖംകഴുകി വെള്ളവും കുടിച്ച്‌ നടത്തം തുടര്‍ന്നു. 


തെന്മല ശ്രദ്ധയില്‍പ്പെട്ടപ്പോള്‍ അരവിന്ദന്‍ വലതുവശത്തെ പാത 
യിലുടെ നടത്തം തുടര്‍ന്നു. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ സന്ധ്യയോടെ നെന്മേനിയില്‍ 
എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. അപ്പോഴേയ്ക്കും അരവിന്ദനെ കഠിനമായ വിശപ്പും ദാഹവും 
ബാധിച്ചു. ശരീരമാകെ ചുട്ടുപൊള്ളുന്ന പനിയും ഉണ്ട്‌. 


മുമ്പില്‍ കണ്ട വീട്ടിലേക്ക്‌ കയറിച്ചെന്ന അരവിന്ദന്‍ ഒച്ച ഉയര്‍ത്താന്‍ 
ശ്രമിച്ചെങ്കിലും ശബ്ദങ്ങള്‍ തൊണ്ടയില്‍നിന്ന്‌ പുറമേയ്ക്ക്‌ വന്നില്ല. പെട്ടെ 
ന്നുത്തന്നെ അരവിന്ദന്‍ വീട്ടുമുറ്റത്ത്‌ തളര്‍ന്നുവീണു. 


പിന്നീട്‌ അരവിന്ദന്‍ കണ്ണുതുറക്കുന്നത്‌ പിറ്റേന്ന്‌ രാവിലെയാണ്‌. 
അയാളുടെ അടുത്ത്‌ ഒരു ചെറുപ്പക്കാരിയും അമ്മയും ജിജ്ഞാസയോടെ 
നോക്കിനില്‍ക്കുന്നു. അയാള്‍ എണീക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചപ്പോള്‍ ചെറുപ്പക്കാരി 
പറഞ്ഞു: 

“ദൈവകാരുണ്യംകൊണ്ട്‌ രക്ഷപ്പെട്ടു. ഇപ്പോള്‍ പനി കുറഞ്ഞിട്ടു 
ണ്ട്‌. ഇനി എന്തെങ്കിലും കഴിക്കാം.” 


പായയില്‍ എണീറ്റിരുന്ന അരവിന്ദന്‍ ചുവരുചാരി വിശ്രമിച്ചു. ചെറു 
പക്കാരി കൊണ്ടുവന്ന കഞ്ഞിയെ അയാള്‍ ആര്‍ത്തിയോടെ കുടിച്ചു. അ 
യാള്‍ വീണ്ടും യാത്ര പുറപ്പെടാന്‍ ഒരുങ്ങിയെങ്കിലും അവള്‍ സമ്മതിച്ചില്ല. 
വീണ്ടും അയാള്‍ അവിടെത്തന്നെ മൂന്നുദിവസം താമസിച്ചു. 


ഗസ്റ്റ്‌ -- ഒമ്ട്രോങ്രര്‍ ക്‌ 


ഇനി നമുക്ക്‌ അരവിന്ദന്‍ എത്തിച്ചേര്‍ന്ന വീട്ടുകാരെക്കുറിച്ച്‌ കുടു 
തല്‍ അറിയാന്‍ ശ്രമിക്കാം. ഭാരതിയും ടീച്ചറായ രമയുമാണ്‌ അവിടെയുള്ള 
ത്‌. രമയുടെ അനുജന്‍ രത്നാകരന്‍ കോയമ്പത്തുരില്‍ ടൈലര്‍പണിയാണ്‌. 


രമയുടെ ആദ്യ വിവാഹം മൂന്നുമാസം മാത്രമെ നീണ്ടുനിന്നുള്ളു. 
ഭര്‍ത്താവിന്റെ വീട്ടിലെ പീഡനങ്ങളെ രമ മനസ്സാന്നിദ്ധ്യത്തോടെ സഹിച്ച 
താണ്‌. എങ്കിലും ഒടുവില്‍ അവള്‍ക്ക്‌ ജനിച്ച വീട്ടിലേക്ക്‌ മടങ്ങിവരേണ്ടിവ 
ന്നു. അക്കാലത്ത്‌ അവള്‍ ബി.എ. വരെ പഠിച്ചിരുന്നു. വിവാഹബന്ധം 
വേര്‍പ്പെടുത്തിയതിനുശേഷം രമ ടി.ടി.സി. പൂര്‍ത്തിയാക്കി. തുടര്‍ന്ന്‌ അവള്‍ 
ബാങ്കില്‍നിന്ന്‌ ലോണെടുത്തും ആഭരണങ്ങള്‍ വിറ്റും നെന്മേനിയിലെ 
സ്കൂളില്‍ ജോലിനേടി. 

അച്ഛനായ വീരഭ്ര്ദനെക്കുറിച്ച്‌ രമയ്ക്ക്‌ അവ്യക്തമായ ഓര്‍മ്മയാണ്‌ 
ഉള്ളത്‌. അവളുടെ പത്താം വയസ്സില്‍ വീരഭദ്രന്‍ ഭാരതിയുമായി തെറ്റിപ്പി 
രിഞ്ഞ്‌ രാത്രിയോടെ പടിയിറങ്ങി. കോഴിക്കോട്ടുകാരനായ അയാള്‍ പിന്നീട്‌ 
ഒരിക്കലും നെന്മേനിയിലേക്ക്‌ വന്നില്ല. തുടര്‍ന്ന്‌ മക്കള്‍ക്കുവേണ്ടി ഭാരതി 
ദുരിതങ്ങള്‍ സഹിച്ച്‌ ജീവിച്ചു. പാടത്ത്‌ പണിചെയ്തും തെന്മലയുടെ അടി 
വാരത്തില്‍ നിലക്കടല കിളച്ചും അവള്‍ മക്കളെ രക്ഷിച്ചു. അപ്പോഴും അവള്‍ 
മക്കളുടെ ഭാവിക്കുവേണ്ടി അവരുടെ പഠിത്തത്തില്‍ പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിച്ചു. 


രമ നന്നായി പഠിച്ചെങ്കിലും രത്നാകരന്‍ പത്താംക്ലാസ്സ്‌ മുഴുമിച്ചി 
ല്ല. പിന്നീട്‌ അവന്‍ കൊല്ലങ്കോട്ടിലെ ടൈലര്‍ഷോപ്പില്‍ പണി പഠിക്കാനായി 
അഞ്ച്‌ വര്‍ഷത്തോളം നിന്നു. വിദഗ്ദ്ധ ടൈലറായി തീര്‍ന്ന അവന്‍ കൂടു 
തല്‍ വരുമാനത്തിനുവേണ്ടി കോയമ്പത്തൂരിലേക്ക്‌ വണ്ടികയറി. 

ഇപ്പോള്‍ മാസത്തില്‍ രണ്ടുതവണ മാത്രമാണ്‌ രത്നാകരന്‍ കോയ 
മ്പത്തുരില്‍നിന്ന്‌ നെന്മേനിയിലേക്ക്‌ വരുക. 

അര്‍ദ്ധരാത്രിയില്‍ ഉമയുടെ അടുത്തുനിന്ന്‌ ഇറങ്ങിനടക്കുമ്പോള്‍ 
തന്റെ സമ്പാദ്യമായ സര്‍ട്ടിഫിക്കറ്റുകളും സ്റ്റെതസ്‌ക്കോപ്പും അരവിന്ദന്‍ 
സഞ്ചിയില്‍ സൂക്ഷിച്ചിരുന്നു. നെന്മേനിയില്‍ എത്തിയ അയാള്‍ അതൊന്നും 
ഉപയോഗിക്കാന്‍ തയ്യാറായില്ല. 

അരവിന്ദനെക്കുറിച്ച്‌ രമ കൂടുതല്‍ അന്വേഷിച്ചപ്പോള്‍ എല്ലാം രഹ 
സ്യമാക്കിവെച്ച അയാള്‍ പേരുപോലും മാറ്റിപ്പറഞ്ഞു. ഇപ്പോള്‍ അരവിന്ദന്‍ 
നെന്മേനിയില്‍ പ്രസാദായാണ്‌ അറിയപ്പെടുന്നത്‌. 

ഒരാഴ്ചത്തെ താമസംകൊണ്ടുതന്നെ അരവിന്ദന്‍ നെന്മേനിക്കാര്‍ക്ക്‌ 
പ്രിയപ്പെട്ടവനായി. രാവിലെ എണീറ്റ്‌ ഒന്നും ചെയ്യാനില്ലാതെ ഇരിക്കുന്ന 
അയാള്‍ നേരംകളയാന്‍ വായനശാലയിലേക്കു പോകും. തുടര്‍ന്ന്‌ ഉച്ചവരെ 
അയാള്‍ പ്രതങ്ങളിലെ പരസ്യങ്ങള്‍ പോലും വായിച്ച്‌ സമയം കളയും. 


പ ത 
ടാ 


ഉച്ചയോടെ വീട്ടിലെത്തുന്ന അരവിന്ദന്‍ ഈണിനുശേഷം ഉറങ്ങാന്‍ കിടക്കും. 
പിന്നീട്‌ അയാള്‍ രമയുടെ ശബ്ദം കേട്ടാണ്‌ ഉണരുക. 


മറ്റുള്ളവര്‍ക്ക്‌ ബാദ്ധ്യതയായി ജീവിതം തുടരാന്‍ അരവിന്ദന്‍ ഒരി 
ക്കലും ആഗ്രഹിച്ചിരുന്നില്ല. എന്നാല്‍ ഭാതികനേട്ടത്തിനുവേണ്ടി മാത്രം ജീവി 
ക്കാന്‍ അയാള്‍ തയ്യാറായില്ല. ദൈവം ലക്ഷ്യമാകുമ്പോള്‍ അന്വേഷണങ്ങ 
ളെല്ലാം അവസാനിക്കുന്നു എന്നറിയുന്നതുകൊണ്ട്‌ അത്തരമൊരു മാര്‍ഗ്ഗത്തെ 
പിന്തുടരാനും അരവിന്ദന്‌ കഴിഞ്ഞില്ല. 


ജീവിതം അനുഭവിച്ച്‌ അറിയേണ്ടതാണെന്ന തീരുമാനത്തിലാണ്‌ 
തന്റെ ആത്മാന്വേഷണത്തിന്റെ മാര്‍ഗ്ഗമായി അരവിന്ദന്‍ എത്തിച്ചേര്‍ന്നത്‌. 


പത്തുദിവസത്തെ നെന്മേനിയിലെ താമസത്തിനുശേഷം അരവിന്ദന്‍ 
രമയോട്‌ പറഞ്ഞു: 


“ഞാന്‍ ഇവിടെ താമസിച്ചാല്‍ എന്തുകൊണ്ടും നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ ദോഷ 
മാണ്‌ ഉണ്ടാകുക. അമ്മയും ടീച്ചറും മാത്രമല്ലേ ഇവിടെയുള്ളൂ. വെറുതെ 
പേരുദോഷം വരുത്തരുത്‌. എനിക്ക്‌ വീടും വേണ്ടപ്പെട്ടവരൊന്നുമില്ല. എവി 
ടേയും പോകാം. എങ്ങനേയും ജീവിക്കാം. അതുകൊണ്ട്‌ ഞാന്‍ വീണ്ടും 
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യാത്രതുടരാനാണ്‌ ആഗ്രഹിക്കുന്നത്‌. 
അപ്പോള്‍ അരവിന്ദന്റെ അടുത്തേക്കുവന്ന രമ പതുക്കെ പറഞ്ഞു: 
“പ്രസാദേട്ടന്‌ വിരോധമില്ലെങ്കില്‍ നമുക്ക്‌ ഒന്നിച്ച്‌ ജീവിക്കാം.” 


ഡോക്ടറുടെ അതിസമ്പന്നമായ ജീവിതസാഹചര്യത്തെ മധ്യവര്‍ഗ്ഗ 
ത്തിന്റെ പരിതസ്ഥിതികളിലേക്ക്‌ മാറ്റാന്‍ അരവിന്ദന്‍ തയ്യാറായി. തുടര്‍ന്ന്‌ 
അയാള്‍ രമയെ വിവാഹം കഴിക്കുന്നു. 


തികച്ചും സന്തോഷകരമായാണ്‌ അരവിന്ദന്റെ ഒരുമാസം അമിത 
വേഗത്തില്‍ കടന്നുപോയത്‌. രമയുടെ രതിഭാവങ്ങള്‍ നിറഞ്ഞ മുഖവും ചടു 
ലമായ ശരീരചലനങ്ങളും അയാളെ കൂടുതല്‍ ആവേശഭരിതനാക്കി. എങ്കിലും 
തന്റെ ജീവിതാന്വേഷണത്തിന്‌ ബന്ധങ്ങള്‍ തടസ്സമാകരുതെന്ന നിര്‍ബ്ബന്ധം 
അരവിന്ദനുണ്ടായിരുന്നു. 


വിവാഹത്തിന്‌ വരാതിരുന്ന രത്നാകരന്‍ പിന്നീട്‌ രണ്ടുമാസം കഴി 
ഞ്ഞാണ്‌ നെന്മേനിയിലേക്ക്‌ എത്തുന്നത്‌. വീട്ടിലെ പുതിയ ബന്ധുവെകണ്ട്‌ 
അയാള്‍ ഭാരതിയോട്‌ ക്ഷോഭിച്ചു സംസാരിച്ചു. തുടര്‍ന്ന്‌ അയാള്‍ അന്നു 
തന്നെ കോയമ്പത്തുരിലേക്ക്‌ മടങ്ങിപ്പോയി. 


ഒരാഴ്ച കഴിഞ്ഞ്‌ രത്നാകരന്‍ ഒരു സ്ത്രീയുമായി വീണ്ടും നെന്മേ 
നിയില്‍ എത്തി. ഇതെന്റെ ഭാര്യയാണെന്നു പറഞ്ഞ്‌ ശെല്‍വിയെ പരിചയ 
പ്പെടുത്തിയപ്പോള്‍ ഭാരതിയും രമയും ഒരുപോലെ അമ്പരന്നു. അവരുടെ 
അമ്പരപ്പുകണ്ട രത്നാകരന്‍ പറഞ്ഞു: 
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“ചേച്ചിയുടെ കല്ല്യാണം കഴിയാന്‍ ഞാന്‍ കാത്തിരുന്നതാണ്‌. 
ശെല്‍വിയുമായി എനിക്ക്‌ വര്‍ഷങ്ങളായി ബന്ധമുണ്ട്‌. ഞങ്ങളുടെ കല്ല്യാണം 
എന്നോ നടന്നുകഴിഞ്ഞു. ഇനി ഏതായാലും ഞാന്‍ കോയമ്പത്തുരിലേക്ക്‌ 
തിരിച്ചുപോകുുന്നില്ല. കൊല്ലങ്കോട്ടില്‍ത്തന്നെ കടയിടാനാണ്‌ തീരുമാനം.” 


രത്നാകരന്‍ ഉടനടി തന്റെ തീരുമാനത്തെ നടപ്പില്‍വരുത്തി. 
അയാള്‍ കൊല്ലങ്കോട്‌ പുതുതായി ടൈലര്‍ കട തുറന്ന്‌ പുതിയൊരു ജീവിതം 
ആരംഭിച്ചു. 


അന്നന്നത്തെ ജീവിതത്തിനുവേണ്ടി എന്തു ചെയ്യണമെന്നറിയാതെ 
അപ്പോഴും അരവിന്ദന്‍ വിഷമിക്കുകയായിരുന്നു. രമയുടെ വരുമാനത്തെ 
ആശ്രയിച്ച്‌ ജീവിതകാലം മുഴുവന്‍ കഴിയാന്‍ അയാള്‍ ഒരിക്കലും ഇഷ്ട 
പ്പെട്ടില്ല. ഇതിനിടെ വീട്ടില്‍ അപസ്വരങ്ങളുടെ വാക്കേറ്റങ്ങളും ഉണ്ടായി. 
ശെല്‍വി വന്നതോടെ പ്രശ്നം കൂടുതല്‍ സങ്കീര്‍ണ്ണമായി. 


രമയുടെ വരുമാനത്തെ ആശ്രയിച്ച്‌ ജീവിച്ച അരവിന്ദനെക്കുറിച്ച്‌ 
ഭാരതിയും ശെല്‍വിയും അയാള്‍ കേള്‍ക്കെ പലപ്പോഴും പരാതി പറഞ്ഞു. 
അവരുടെ വാക്കുകള്‍ രമയുടെ ചെവിയിലുമെത്തി. തുടര്‍ന്ന്‌ ഭാരതിയും 
രമയും തമ്മില്‍ അര്‍ദ്ധരാത്രിവരെ നീളുന്ന ശണ്ഠയുണ്ടായി. 


രാത്രി ഉറങ്ങാന്‍ കിടന്നപ്പോള്‍ രമ പറഞ്ഞു : 


“ഇങ്ങനെ അപമാനം സഹിച്ച്‌ പ്രസാദേട്ടന്‍ ഇവിടെ ജീവിക്കേണ്ട. 
നമുക്കു മറ്റൊരു വീട്ടിലേക്ക്‌ താമസം മാറാം”. 


അവളുടെ തീരുമാനത്തെ അരവിന്ദന്‍ മാനമായി അംഗീകരിച്ചു. 
തുടര്‍ന്ന്‌ മൂന്നാംദിവസം അവര്‍ നെന്മേനിയിലെ വാടകവീട്ടിലേക്ക്‌ മാറി. 
യാതൊരു മുന്‍കരുതലും ഇല്ലാതെയാണ്‌ രമ വാടകവീട്ടില്‍ ജീവിതം ആരം 
ഭിച്ചത്‌. ജാനകിടീച്ചറില്‍നിന്ന്‌ കടംവാങ്ങിയ പണംകൊണ്ട്‌ അവള്‍ അത്യാ 
വശ്യ വീട്ടുപകരണങ്ങളെല്ലാം വാങ്ങിച്ചു. രണ്ടു പുല്പായയും കിടക്കയും 
അലുമിനിയ പാത്രങ്ങളും സ്റ്റവ്വും കൊല്ലങ്കോട്ടു നിന്നാണ്‌ രമ വാങ്ങിച്ചത്‌. 
ഇരിക്കാന്‍വേണ്ടി തല്‍ക്കാലത്തിന്‌ രണ്ടു സ്റ്റൂളുകള്‍ ആശാരി കുട്ടപ്പനെ 
ക്കൊണ്ട്‌ അവള്‍ ഉണ്ടാക്കി. 


രാത്രി പായ വിരിച്ച്‌ കിടക്കുമ്പോള്‍ അരവിന്ദന്റെ നെഞ്ചില്‍ മുഖം 
ചേര്‍ത്ത്‌ രമ പറഞ്ഞു: 


“നമുക്ക്‌ മാന്യമായി ജീവിക്കണം. ആരുടെ മുമ്പിലും നമ്മള്‍ തല 
കുനിക്കരുത്‌. മറ്റു ടീച്ചര്‍മാരൊന്നും എന്നെ അപമാനിക്കരുത്‌. ഇനി എന്റെ 
ജീവിതം പ്രസാദേട്ടന്റെ കയ്യിലാണ്‌. പ്രസാദേട്ടന്‍ ഉത്തരവാദിത്തത്തോടെ 
പെരുമാറിയാല്‍ മാത്രം മതി. കാര്യങ്ങളെല്ലാം ശരിയാകും. ഞാന്‍ ചില തീരു 
മാനങ്ങളെല്ലാം എടുത്തിട്ടുണ്ട്‌. 


റാ പ്‌ ദ്ഥാകാധിച്‌ 
ടമ 


അതെന്താണെന്ന്‌ അരവിന്ദന്‍ ചോദിച്ചെങ്കിലും രമ കൂടുതലൊന്നും 
വിശദീകരിച്ചില്ല. പ്രസാദേട്ടന്‌ സ്വന്തമായി വരുമാനത്തിനുള്ള വഴികള്‍ കണ്ടെ 
ത്തുക മാത്രമാണെന്ന്‌ അവള്‍ പറഞ്ഞു. 


പിറ്റേന്ന്‌ അവധിയെടുത്ത രമ അരവിന്ദനുമായി കൊല്ലങ്കോട്‌ പഞ്ചാ 
യത്ത്‌ പ്രസിഡന്റിനെ ചെന്നുകണ്ടു. രമ വിഷമങ്ങള്‍ പറഞ്ഞപ്പോള്‍ പഞ്ചാ 
യത്ത്‌ പ്രസിഡന്റ്‌ അരവിന്ദന്‌ ജീവിക്കാനുള്ള വഴി തുറന്നിട്ടു. 


അങ്ങനെ പഞ്ചായത്ത്‌ കോണ്‍ട്രാക്ടറായി ജീവിതം തുടരാന്‍ അര 
വിന്ദന്‍ നിശ്ചയിച്ചു. തുടര്‍ന്ന്‌ പഞ്ചായത്തിന്റെ കീഴിലുള്ള ഒരു റോഡുപണി 
അയാള്‍ക്കു ലഭിച്ചു. ടാറും കല്ലും പണിക്കാരുമെല്ലാം അപരിചിതമായ മേഖ 
ലയായിരുന്നെങ്കിലും സഹായിയായി തങ്കപ്പനെ കിട്ടിയപ്പോള്‍ അരവിന്ദന്‌ 
പ്രശ്നങ്ങളൊന്നുമില്ലാതെ പണിതീര്‍ക്കാനായി. 


ഒരു ലക്ഷത്തിന്റെ റോഡുപണി അമ്പതിനായിരംകൊണ്ട്‌ അരവി 
ന്ദന്‍ പൂര്‍ത്തിയാക്കി. പതിനഞ്ച്‌ ശതമാനം പഞ്ചായത്ത്‌ പ്രസിഡന്റിനും പത്ത്‌ 
ശതമാനം ഓഫീസിലും അയാള്‍ക്ക്‌ വീതിക്കേണ്ടിവന്നു. ഇരുപത്തയ്യാ 
യിരമാണ്‌ അരവിന്ദന്റെ അദ്ധ്വാനത്തിന്‌ പ്രതിഫലമായി ലഭിച്ചത്‌. 


റോഡുപണിക്കു വേണ്ട മുന്‍കൂര്‍ പണം രമ പി.എഫ്‌.ല്‍നിന്നും 
ബാങ്കില്‍നിന്നും കടമെടുക്കുകയായിരുന്നു. അവയെ ഉടനടിതന്നെ അരവി 
ന്ദന്‍ തിരിച്ചടയ്ക്കുകയും ചെയ്തു. വീണ്ടും അരവിന്ദന്‌ പഞ്ചായത്ത്‌ റോഡു 
പണിയും കുളം നന്നാക്കലും കരാര്‍ പണിയായി കിട്ടി. അവിടേയും ലാഭങ്ങ 
ളുടെ കണക്കുകളാണ്‌ ശേഷിച്ചത്‌. 

പിന്നീട്‌ അരവിന്ദന്റെ പ്രവര്‍ത്തനമണ്ഡലം അടുത്ത പഞ്ചായത്തു 
കളിലേക്കും വ്യാപിച്ചു. 

ഇനി നമുക്ക്‌ അരവിന്ദന്റെ കുടുംബസാഹചര്യത്തെ വീണ്ടും പരി 
ശോധിക്കാം. 


അരവിന്ദന്റേയും രമയുടേയും ജീവിതം അലോസരതകളില്ലാതെ 
യാണ്‌ മുമ്പോട്ടുനീങ്ങിയത്‌. വാടകവീട്ടില്‍ പുല്‍പ്പായയുമായി ആരംഭിച്ച അവ 
രുടെ ചുറ്റുപാടുകള്‍ ഇപ്പോള്‍ ആകെ മാറിയിരിക്കുന്നു. രമ ആദ്യമായി ഒരു 
കട്ടില്‍ വാങ്ങിച്ചു. തുടര്‍ന്ന്‌ അവള്‍ അലമാരയും മേശയും സന്ദര്‍ശകര്‍ക്കു 
വേണ്ടി കുറേ കസേരകളും വാങ്ങിച്ചു. പിന്നീട്‌ അവളുടെ ആവശ്യങ്ങള്‍ 
നിരന്തരം വര്‍ദ്ധിക്കുകയുണ്ടായി.. ജോലിഭാരം കുറയ്ക്കാന്‍ ഗ്രൈന്ററും 
മിക്സിയും വാങ്ങിച്ച രമ തുടര്‍ന്ന്‌ അടുത്ത നടപടികളിലേക്ക്‌ നീങ്ങി. കട 
കളില്‍ കടം പറഞ്ഞും ബാങ്കില്‍നിന്ന്‌ വായ്പ എടുത്തുമാണ്‌ രമ സാധന 
ങ്ങളെല്ലാം വാങ്ങിച്ചത്‌. ശമ്പളത്തിലെ അധിക പങ്കും ബാദ്ധ്യതകള്‍ തീര്‍ക്കാ 


നാണ്‌ അവള്‍ ഉപയോഗിച്ചത്‌. 
ഓണസ്ത്റ്‌ - ഒമ്ട്രോങ്ര്‍ ക്ട്‌ 


അരവിന്ദന്‍ പഞ്ചായത്ത്‌ കോണ്‍ട്രാക്ടറായി തീര്‍ന്നതോടെ രമയുടെ 
ആവശ്യങ്ങളും വര്‍ദ്ധിച്ചുവന്നു. നെന്മാറയില്‍നിന്ന്‌ ടി.വി.യും ഫ്രിഡ്ജും 
വാഷിംഗ്മെഷീനും തവണവ്യവസ്ഥയില്‍ വാങ്ങിച്ച രമ വീണ്ടും ആവശ്യ 
ങ്ങളുമായി അയാളുടെ മുമ്പിലെത്തി. 


വസ്തുക്കളെക്കൊണ്ട്‌ വീടു നിറഞ്ഞപ്പോള്‍ രമ അരവിനുന്നേടടു 
പറഞ്ഞു: 


“വീട്ടില്‍ വരുന്ന ആരും ഇനി നമ്മളെ അപമാനിച്ച്‌ സംസാരിക്കില്ല. 
എല്ലാംകൊണ്ടും ഞാന്‍ മറ്റു ടീച്ചര്‍മാരേക്കാളും മുമ്പിലാണ്‌. ഇനി നമുക്ക്‌ 
സ്വന്തമായൊരു വീടുവേണം? 


തികച്ചും ഗ്രാമീണമായ സാഹചര്യത്തില്‍ ജനിച്ചവളാണെങ്കിലും 
നെന്മേനിയില്‍ത്തന്നെ എക്കാലത്തും താമസിക്കാന്‍ രമ ഇഷ്ടപ്പെട്ടില്ല. വീട്‌ 
കൊല്ലങ്കോട്ട്‌ മതിയെന്നാണ്‌ അവള്‍ എപ്പോഴും അരവിന്ദനോടു പറഞ്ഞത്‌. 


ഒരു നില ടെറസ്സ്‌ വീട്‌ കൊല്ലങ്കോട്ടു കണ്ടെത്തിയ അരവിന്ദന്‍ വില 
ഉറപ്പിച്ച്‌ ആദ്യഗഡു നല്‍കി കരാറില്‍ ഒപ്പിട്ടു. തുടര്‍ന്ന്‌ അധികം വൈകാതെ 
വീട്ടുടമസ്ഥന്‌ പണം നല്‍കി രമയുടെ പേര്‍ക്ക്‌ ആധാരം രജിസ്റ്റര്‍ ചെയ്തു. 


പിന്നീട്‌ മറ്റൊരു പ്രശ്നവുമായി രമ അരവിന്ദന്റെ അടുത്തെത്തി.” 
നെന്മേനിയിലേക്ക്‌ ബസ്സ്‌ കുറവായതിനാല്‍ അവള്‍ വൈകുന്നേരങ്ങളില്‍ 
സ്‌കൂള്‍വിട്ടാല്‍ കൊല്ലങ്കോട്ടിലേക്ക്‌ നടക്കുകയാണ്‌ പതിവ്‌. ദീര്‍ഘമായ നട 
ത്തത്തിനുശേഷം ക്ഷീണിച്ച അവള്‍ വളരെ വൈകിയാണ്‌ വീട്ടുപണികള്‍ 
തീര്‍ത്തിരുന്നത്‌. യാത്രയ്ക്ക്‌ സ്കൂട്ടറോ ഓട്ടോറിക്ഷയോ വേണമെന്ന്‌ രമ 
പറഞ്ഞപ്പോള്‍ അവളുടെ ആവശ്യം ന്യായമാണെന്ന്‌ അരവിന്ദനും തോന്നി. 


പിന്നീട്‌ അരവിന്ദന്‍ ബാങ്കില്‍നിന്ന്‌ വായ്പ എടുത്ത്‌ ഓട്ടോറിക്ഷ 
വാങ്ങിക്കുന്നു. ഇപ്പോള്‍ രമ രാവിലേയും വൈകുന്നേരവും ഓട്ടോറിക്ഷയി 
ലാണ്‌ യാത്രചെയ്യുന്നത്‌. മറ്റു സമയങ്ങളില്‍ ഡ്രൈവര്‍ വാടകയ്ക്ക്‌ വണ്ടി 
ഓടിച്ചു. 

തികച്ചും ഭാതികമായി ജീവിതത്തെ അവസാനിപ്പിക്കാന്‍ അരവി 
ന്ദന്റെ കലുഷമായ അന്വേഷണ മനസ്സ്‌ തയ്യാറായില്ല. രമയുമായി പ്രകടമായ 
അഭിപ്രായ വ്യത്യാസങ്ങള്‍ ഇല്ലെങ്കിലും അയാളുടെ അസ്വസ്ഥമായ മനസ്സ്‌ 
സ്വന്തം വഴി തിരഞ്ഞു തുടങ്ങി. 


തുടര്‍ന്ന്‌ ഒരുദിവസം സുരതാലസ്യത്തില്‍ കിടന്നുറങ്ങിയ രമയുടെ 
അടുത്തുനിന്ന്‌ അരവിന്ദന്‍ ഇരുട്ടിലേക്ക്‌ ഇറങ്ങിനടക്കുന്നു. 


പിന്നീട്‌ അരവിന്ദന്‍ ചിറ്റൂരിന്റെ അടുത്തുള്ള കൊള്ളുപറമ്പിലാണ്‌ 
എത്തിച്ചേരുന്നത്‌. 


റ പ 
ഥ്‌ 


ബസ്സും മറ്റ്‌ യാത്രാ സൌകര്യങ്ങളുമില്ലാത്ത പ്രാകൃതവും പ്രാചീന 
വുമായ ഗ്രാമം. മാരിയമ്മന്‍ കോവിലിനെ കേന്ദ്രീകരിച്ച ആചാരക്രമങ്ങളും 
സാമൂഹ്യബന്ധങ്ങളും. കാര്‍ഷികസമൂഹത്തിന്റെ വേരുകളാണ്‌ ഇപ്പോഴും 
കൊള്ളുപറമ്പിലുള്ളത്‌. 


കൊള്ളുപറമ്പിലെ മാരിയമ്മന്‍ കോവിലില്‍ അവശനായി കിടന്ന അര 
വിന്ദനെ ആദ്യമായി കാണുന്നത്‌ പാടത്തു പണിക്കാരി ചന്ദ്രികയാണ്‌. 
വീട്ടില്‍വന്ന്‌ പറഞ്ഞ അവള്‍ അമ്മയും അനുജത്തിയുമായി വീണ്ടും മാരി 
യമ്മന്‍ കോവിലില്‍ എത്തി. അബോധാവസ്ഥയില്‍ കിടന്ന അരവിന്ദന്റെ 
ചുറ്റും അപ്പോഴേയ്ക്കും നാട്ടുകാരെല്ലാം നിലയുറപ്പിച്ചിരുന്നു. 

അരവിന്ദന്റെ മുഖത്തേയ്ക്ക്‌ വെള്ളം തെളിച്ച നാട്ടുകാര്‍ ബോധം 
തെളിഞ്ഞ അയാളെ ചുവരുചേര്‍ത്ത്‌ ഇരുത്തുകയും ചെയ്തു. ആരോ 
കൊടുത്ത ചൂടുചായ അരവിന്ദന്‍ ആര്‍ത്തിയോടെ കുടിച്ചു. അപ്പോള്‍ 
ആള്‍ക്കൂട്ടത്തെ വകഞ്ഞുമാറ്റി മുമ്പോട്ടുവന്ന ചന്ദ്രിക അയാളോട്‌ തുടരെ 
ചോദ്യങ്ങള്‍ ചോദിച്ചുതുടങ്ങി. ചന്ദ്രികയോടും അയാള്‍ തന്റെ സ്ഥിതിവിവ 
രകണക്കുകളെക്കുറിച്ച്‌ നുണകള്‍ പറഞ്ഞു. ജനിച്ചത്‌ കോഴിക്കോട്ടാണെന്നും 
അച്ഛനമ്മമാര്‍ മരിച്ചെന്നും തനിക്ക്‌ മറ്റാരുമില്ലെന്നും അരവിന്ദന്‍ വ്യക്തമാ 
ക്കുകയുണ്ടായി. 


അപ്പോഴേയ്ക്കും സന്ധ്യ ഇരുണ്ടുതുടങ്ങി. മാരിയമ്മന്‍ കോവി 
ലില്‍തന്നെ രാത്രി തങ്ങാന്‍ തയ്യാറായ അരവിന്ദനെ ചന്ദ്രിക അവളുടെ വീട്ടി 
ലേക്ക്‌ ക്ഷണിച്ചു. അവശനായ അയാളെ പലരും താങ്ങിയാണ്‌ ചന്ദ്രികയുടെ 
വീട്ടില്‍ എത്തിച്ചത്‌. കോലായില്‍ കിടന്ന അരവിന്ദന്‍ പെട്ടെന്നുതന്നെ ഉറ 
ങ്ങുകയും ചെയ്തു. 

ച്രദ്രിക ഈണിനു വിളിച്ചപ്പോള്‍ അരവിന്ദന്‍ വരാന്തയിലിരുന്ന്‌ 
ഉഈണുകഴിച്ചു. അവള്‍ നീട്ടിപ്പിടിച്ച കിണ്ടി വാങ്ങിച്ച്‌ അയാള്‍ കയ്യും മുഖവും 
കഴുകി. 


കൃഷിപ്പണിക്കാരനായ രാമപ്പന്റേയും ഭാര്യ തങ്കയുടേയും വീട്ടിലാണ്‌ 
അരവിന്ദന്‍ എത്തിയിരിക്കുന്നത്‌. രാമപ്പന്‌ രണ്ടുമക്കളെ ഉള്ളു. ചന്ദ്രികയും 
ഉഷയും. ചന്ദ്രിക തങ്കയുടെ കൂടെ പാടത്ത്‌ പണിയെടുക്കുന്നു. ഉഷ അത്തി 
ക്കോട്‌ സ്‌കൂളില്‍ മൂന്നാംക്ലാസ്സില്‍ പഠിക്കുകയാണ്‌. ചന്ദ്രികയ്ക്കും 
ഉഷയ്ക്കും തമ്മില്‍ പത്ത്‌ വയസ്സിന്റെ (്രായവ്ൃത്യാസവുമുണ്ട്‌. 
പനമ്പട്ടകൊണ്ടു മേയ്ഞ്ഞ ഒറ്റമുറിയുള്ള വീടാണ്‌ രാമപ്പന്റേത്‌. ഒറ്റമുറിക്കു 
പുറമെ വരാന്തയും കോലായുമുണ്ട്‌. വീടാകെ കാഠറയിട്ട്‌ മിനുക്കിവെച്ചിരി 
ക്കുന്നു. 


ഉണ്‌ കഴിഞ്ഞ്‌ അരവിന്ദന്‍ കോലായില്‍ ഇരുന്നപ്പോള്‍ രാമപ്പന്‍ 
ഉറയ്ക്കാത്ത കാലുകളുമായി വീട്ടിലേക്ക്‌ വന്നു. വഴിയില്‍വെച്ചുതന്നെ വീട്ടി 


സ്റ്റ്‌ -- ഒമ്ട്രോങബ്ര്‍ നക 


ലെ അതിഥിയെക്കുറിച്ച്‌ രാമപ്പന്‍ കേട്ടിരുന്നു. യാതൊരു വിദ്വേഷവും കുടാതെ 
പെരുമാറിയ അയാള്‍ തങ്കയുടെ വിവരണങ്ങള്‍ കേള്‍ക്കാന്‍ തയ്യാറാകാതെ 
വരാന്തയില്‍ കിടന്ന്‌ ഉറങ്ങിത്തുടങ്ങി. 


മണ്ണെണ്ണവിളക്കിന്റെ മങ്ങിയ പ്രകാശത്തില്‍ ചന്ദ്രിക അരവിന്ദന്റെ 
പിന്‍വശത്ത്‌ വന്നുനിന്നു. അവള്‍ വീണ്ടും ചോദ്യങ്ങളുമായി അയാളെ നേരി 
ട്ടു. അവ്യക്തമായ മറുപടികള്‍ നല്‍കിയ അരവിന്ദന്‍ പിന്നീട്‌ എപ്പോഴോ 
ഉറക്കത്തിലേക്കു വീണു. 


പിറ്റേന്ന്‌ അരവിന്ദന്‍ യാത്രയ്ക്ക്‌ തയ്യാറായെങ്കിലും അവശനായ 
അയാളെ പറഞ്ഞുവിടാന്‍ തങ്കയും ചന്ദ്രികയും തയ്യാറായില്ല. വീട്ടില്‍തന്നെ 
ഇരിക്കണമെന്നു പറഞ്ഞ്‌ തങ്കയും ചന്ദ്രികയും പണിക്കുപോയി. രാമപ്പനും 
ഉഷയും പോയതോടെ തനിച്ചായ അരവിന്ദന്‍ കൊള്ളുപറമ്പിലും പരിസ 
രത്തും വെറുതെ നടന്ന്‌ സമയം കളഞ്ഞു. 


ഉച്ചയോടെ അരവിന്ദന്‍ വീട്ടില്‍ എത്തിയപ്പോള്‍ ചന്ദ്രിക അയാളെ 
കാത്തുനില്‍ക്കുകയായിരുന്നു. പാടത്തുനിന്നു വന്ന ചന്ദ്രികയുടെ ശരീര 
ത്തില്‍നിന്ന്‌ ചേറിന്റെ അസഹ്യമായ ഗന്ധം ഉയരുന്നുണ്ട്‌. എങ്കിലും അയാള്‍ 
അതൊന്നും പരിഗണിച്ചില്ല. ചന്ദ്രിക വീണ്ടും ചോദ്യങ്ങളുമായി അയാളെ 
നേരിട്ടു. വൈകീട്ട്‌ കാണാമെന്നു പറഞ്ഞ്‌ അവള്‍ പോയപ്പോള്‍ അയാള്‍ 
ഉച്ചയുറക്കത്തിനായി വരാന്തയില്‍ കിടന്നു. 


അരവിന്ദന്‍ വീണ്ടും യാത്ര പുറപ്പെട്ടെങ്കിലും അവര്‍ അയാളെ അവി 
ടെത്തന്നെ പിടിച്ചുനിര്‍ത്തി. ആരുമില്ലാത്ത അയാള്‍ അവര്‍ക്ക്‌ സഹായമാ 
കുമെന്ന്‌ തങ പറഞ്ഞപ്പോള്‍ അരവിന്ദനും കൊള്ളുപറമ്പില്‍തന്നെ താമസി 
ക്കാന്‍ നിശ്ചയിച്ചു. 


ഒരാഴ്ച ചന്ദ്രികയുടെ വീട്ടില്‍ താമസിച്ചതോടെ താഴെത്തട്ടില്‍ ഉള്ള 
വരുടെ ജീവിതത്തെക്കുറിച്ച്‌ അരവിന്ദന്‍ മനസ്സിലാക്കി. രാമപ്പന്‍ നല്ല പണി 
ക്കാരനാണെങ്കിലും അയാളെക്കൊണ്ട്‌ കുടുംബത്തിന്‌ ഒരു സഹായവും ഇല്ലെ 
ന്നുതന്നെ പറയാം. അന്നന്നുകിട്ടുന്ന കൂലിയില്‍ അധികഭാഗവും കള്ളുഷാ 
പ്പിലും ചാരായക്കടയിലും ചായക്കടയിലുമായി അയാള്‍ തീര്‍ക്കും. ബാക്കി 
പണം ലോട്ടറിയും ബീഡിയും വാങ്ങു മ്പോഴേയ്ക്കും കഴിഞ്ഞിരിക്കും. 
തുടര്‍ന്ന്‌ വെറുംകയ്യോടെയാണ്‌ ഉറയ്ക്കാത്ത കാലുകളുമായി രാമപ്പന്‍ 
വീട്ടിലേക്ക്‌ വരുക. തങ്കയും ചന്ദ്രികയും പണിയെടുക്കുന്നതുകൊണ്ടാണ്‌ 
വീട്ടിലെ കാര്യങ്ങളെല്ലാം നടക്കുന്നത്‌. 


ഒരിക്കല്‍ ഉച്ചയുണിനുശേഷം കോലായിലേക്കുനടന്ന അരവിന്ദനെ 
ചന്ദ്രിക അകത്തേക്കു വിളിച്ചു. വൈമനസ്യത്തോടെയാണെങ്കിലും അയാള്‍ 
അവളുടെ കൂടെ മുറിയിലേക്കു നടന്നു. 


ലാ പത 
പം 


വാതില്‍ അടച്ച ചന്ദ്രിക വികാരവിവശതയോടെ അരവിന്ദന്റെ 
നെഞ്ചിലേക്ക്‌ ചായ്ഞ്ഞു. പുതിയൊരു ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കുക 
യാണെന്ന്‌ അറിഞ്ഞ അയാള്‍ അവളുടെ ആവശ്യത്തിന്‌ വഴങ്ങി. 


പിന്നീട്‌ പല ദിവസങ്ങളിലും ഉച്ചനേരത്ത്‌ അരവിന്ദനും ചന്ദ്രികയും 
ശാരീരികമായി ബന്ധപ്പെട്ടു. ഇതിനിടെ ഏതോ ഒരുത്തനെ വീട്ടില്‍ താമസി 
പ്പിക്കുന്നതിനെക്കുറിച്ചുള്ള അപവാദകഥകള്‍ കൊള്ളുപറമ്പില്‍ മുഴുക്കെ 
വ്യാപിച്ചു. സ്ഥലത്തെ പ്രമുഖ കൃഷിക്കാരനായ കൊയമ്പപ്പന്‍ രാമപ്പനെ 
വിളിച്ച്‌ താക്കീതു നല്‍കുകയുമുണ്ടായി. രാമപ്പന്‍ വിവരം പറഞ്ഞപ്പോള്‍ 
ചന്ദ്രിക പുച്ഛത്തോടെ നാട്ടുകാരെക്കുറിച്ച്‌ അസഭ്യം പറയുകയായിരുന്നു. 


കൊമ്പപ്പനും കൊള്ളുപറമ്പുകാരും അപവാദകഥകളുടെ വാസ്ത 
വമറിയാന്‍ തയ്യാറെടുക്കുകയായിരുന്നു. തുടര്‍ന്ന്‌ ഒരു രാത്രി മാരിയമ്മന്‍കോ 
വിലിന്റെ പരിസരത്തുവെച്ച്‌ അരവിന്ദനേയും ചന്ദ്രികയേയും നാട്ടുകാര്‍ കൂട്ട 
വിചാരണ ചെയ്യുന്നു. 


നാട്ടുകാരുടെ ആരോപണങ്ങളെ അരവിന്ദന്‍ നിസ്സംഗനായി കേട്ടു 
നിന്നപ്പോള്‍ ചന്ദ്രിക പറഞ്ഞു: 


“ഞാന്‍ നാണപ്പേട്ടനെ മനസ്സില്‍ ഭര്‍ത്താവായി സ്വീകരിച്ചു കഴിഞ്ഞു. 
ചടങ്ങുകള്‍ വേണമെങ്കില്‍ ഇപ്പോള്‍തന്നെ നടത്താം.” 


പിറ്റേന്ന്‌ മാരിയമ്മന്‍ കോവിലില്‍വെച്ച്‌ അരവിന്ദന്റേയും ചന്്രികയു 
ടേയും വിവാഹം നടക്കുന്നു. 


വിവാഹം കഴിഞ്ഞപ്പോഴാണ്‌ വീണ്ടും അകപ്പെട്ടിരിക്കുന്ന ദയനീയ 
സാഹചര്യത്തെക്കുറിച്ച്‌ അരവിന്ദന്‌ ബോദ്ധ്യമുണ്ടായത്‌. ചന്ദ്രികയുടെ വരു 
മാനത്തെ ആശ്രയിച്ച്‌ ജീവിക്കാന്‍ അയാള്‍ തയ്യാറായില്ല. എന്നാല്‍ 
കഴിഞ്ഞകാലത്തെപ്പോലെ വെറും ഭാതികാവശ്യങ്ങളുമായി കാലംകളയാനും 
അയാള്‍ക്ക്‌ മനസ്സുവന്നില്ല. 


വിവാഹത്തിന്റെ ആദ്യദിവസങ്ങളിലെ തീധ്രവികാരങ്ങള്‍ക്കുശേഷം 
ചന്ദ്രിക അരവിന്ദനോടു പറഞ്ഞു: 


“ഭാര്യവീട്ടില്‍ വെറുതെ ഇരിക്കുന്നത്‌ എനിക്കും നിങ്ങള്‍ക്കും നാണ 
ക്കേടാണ്‌. ആണുങ്ങള്‍ അദ്ധ്വാനിച്ചുവേണം കുടുംബം നോക്കാന്‍. നമുക്ക്‌ 
വേറെ താമസിക്കാം. മറ്റു പണിക്കാരികളെല്ലാം അങ്ങനെയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. 
അവരെപ്പോലെ നമുക്കും ജീവിക്കണം.” 


“ഞാനും നിന്റെ കൂടെ പണിക്കുവരാം.”” 


അതു കേട്ടപ്പോള്‍ അരവിന്ദന്റെ വാക്കുകളെ ഉമ്മവെച്ചു തളര്‍ത്തിയ 


ച്ന്ദ്രിക പറഞ്ഞു: 
ഓണസ്സറ്‌ - ഒമ്ട്രോങ്ര്‍ ക്ഷ്‌” 


“അതൊന്നും വേണ്ട. മറ്റെന്തെങ്കിലും പണിയെടുത്താല്‍ മതി. 
ഞാനൊരു വഴി കണ്ടിട്ടുണ്ട്‌. എന്റെ കയ്യില്‍ കുറച്ചു പണമുണ്ട്‌. അതുകൊണ്ട്‌ 
ഒരു ഉന്തുവണ്ടി വാങ്ങിക്കാം. സ്റ്റവും കുറച്ച്‌ നിലക്കടലയും വാങ്ങിച്ചാല്‍ 
നാണപ്പേട്ടന്‌ അവനവന്റെ ചെലവിനുള്ളതു കിട്ടും.” 


ചന്ദ്രികയുടെ തീരുമാനത്തിന്‌ വഴങ്ങിയ അരവിന്ദന്‍ കടലവണ്ടി 
ക്കാരനായി അത്തിക്കോട്ടെ സിനിമാ തിയ്യേറ്ററിനു മുമ്പില്‍ എത്തുന്നു. 


വൈകുന്നേരത്തോടെ അത്തിക്കോട്ട്‌ എത്തുന്ന അരവിന്ദന്‍ സ്റ്റ 
കത്തിച്ച്‌ ചീനച്ചട്ടിയിലെ നിലക്കടല വറുത്തുകൊണ്ടിരിക്കും. നിലക്കടല വറു 
ക്കുന്നതോടൊപ്പംതന്നെ ധൃതിപിടിച്ച കച്ചവടവും നടക്കും. ഏഴുമണി കഴി 
യുന്നതോടെ അയാള്‍ ബീനാ തിയ്യേറ്ററിന്റെ മുമ്പിലെത്തും. ഇടവേളയ്ക്ക്‌ 
തിയ്യേറ്ററില്‍ നിന്നിറങ്ങുന്നവര്‍ അരവിന്ദന്റെ കടലയ്ക്കുവേണ്ടി തിരക്കുകൂ 
ട്ടുക പതിവാണ്‌. 


രണ്ടാം സിനിമ ആരംഭിക്കുന്നതുവരെ കച്ചവടം തുടരുന്ന അരവി 
ന്ദന്‍ കടലപ്പൊതികള്‍ വിറ്റുതീര്‍ന്നതിനുശേഷമാണ്‌ വീട്ടിലേക്ക്‌ മടങ്ങുക. 


ഇപ്പോള്‍ അരവിന്ദനും ചന്ദ്രികയും പുതിയ വീട്ടിലാണ്‌ താമസം. 
രാമപ്പന്റെ പറമ്പിന്റെ തൊട്ടടുത്തുത്തന്നെ അവര്‍ പനമ്പട്ട മേയ്ഞ്ഞ്‌ ഒറ്റമുറി 
യുള്ള വീടുവെച്ചു. ആയിരം ഉറുപ്പിക മുന്‍കൂറ്‌ നല്‍കിയപ്പോള്‍ ഒരു വര്‍ഷ 
ത്തിനകം ബാക്കി നല്‍കി തീറു നടത്തണമെന്ന്‌ കൊമ്പപ്പന്‍ പ്രത്യേകം പറ 
ഞ്ഞു. അതുകൊണ്ട്‌ അന്നന്നത്തെ വരുമാനത്തെ എല്ലാം അരവിന്ദന്‍ കൃത്യ 
മായി ചന്ദ്രികയെ ഏല്‍പിച്ചു. 


നിലക്കടലയ്ക്കും മണ്ണെണ്ണയ്ക്കുമാണ്‌ അവര്‍ക്ക്‌ പണം മുടക്കേണ്ടി 
യിരുന്നത്‌. തന്റെ അദ്ധ്വാനത്തിന്റെ വിഹിതം പെരുകുന്നതു കണ്ടപ്പോള്‍ അര 
വിന്ദന്‌ സന്തോഷം തോന്നി. തുടര്‍ന്ന്‌ പത്താംമാസം ചന്ദ്രികയുടെ പേര്‍ക്ക്‌ 
സ്ഥലം രജിസ്റ്റര്‍ ചെയ്യുകയുണ്ടായി. 


ഒരു രാത്രി വിയര്‍ത്ത മുഖത്തോടെ അരവിന്ദന്റെ നെഞ്ചിലേക്കു 
ചായ്ഞ്ഞ ചന്ദ്രിക പറഞ്ഞു. 


“ഇപ്പോള്‍ നമുക്ക്‌ സ്വന്തമായൊരു വീടുണ്ട്‌. പക്ഷേ നാട്ടുകാരുടെ 
ഇടയ്ക്ക്‌ മാന്യമായ സ്ഥാനമൊന്നുമില്ല. ഇനി എനിക്ക്‌ വേറെ ചില മോഹ 
ങ്ങളാണുള്ളത്‌.”” 

അതെന്താണെന്ന്‌ അയാള്‍ ചോദിച്ചപ്പോള്‍ അവള്‍ പറഞ്ഞു: 


“്പട്ടമേയ്ഞ്ഞ വീടിനു പകരം ഓടിട്ട വീട്‌ നമുക്ക്‌ വേണം. കുറച്ച്‌ 
നെല്‍കൃഷിയും സ്വന്തമായി വേണം. കൊയ്പപ്പേട്ടനെപോലെ പാടവരമ്പത്തു 
നിന്ന്‌ പണിക്കാരോട്‌ കല്‍പിക്കാന്‍. എനിക്കു കഴിയണം. പിന്നെ നാണപ്പേ 
ട്ടന്റെ ഈ കടലവണ്ടിപ്പണി അവസാനിപ്പിക്കണം. അത്തിക്കോട്ട്‌ ഒരു പലച 


റ പ 
സാപ്‌, 


രക്കുകട തുടങ്ങണം. ഇതെല്ലാമായാല്‍ എന്റെ ആഗ്രഹങ്ങളെല്ലാം തീര്‍ന്നു.” 


ഇതുകേട്ട്‌ അരവിന്ദന്‌ എന്തു സംഭവിച്ചുവെന്ന്‌ നമുക്ക്‌ പരിശോധി 
ക്കാം. 


അന്നുരാത്രിതന്നെ അരവിന്ദന്‍ കൊള്ളുപറമ്പില്‍നിന്ന്‌ അപ്രത്യക്ഷ 
നായി. വീണ്ടും ഭാതികവസ്തുക്കളെ നേടാനുള്ള അദ്ധ്വാനമായി ജീവിതം 
അധംപതിക്കുന്നതിനെ അയാള്‍ തിരിച്ചറിഞ്ഞു. 


പ്രപഞ്ചവന്‍ പറഞ്ഞു: 


“അരവിന്ദന്റെ ആത്മീയാന്വേഷണം എവിടെ അവസാനിച്ചുവെന്ന്‌ 
എനിക്ക്‌ അറിയില്ല. അന്വേഷകന്‍ നിരന്തരം യാത്ര തുടരുകയാണ്‌. ചില 
കണ്ടെത്തലുകള്‍ അയാള്‍ നടത്തിയെന്നിരിക്കും. ചിലതെല്ലാം അയാളുടെ 
ജീവിതരീതിയേയും ചിന്തയേയും മാറ്റിപ്പണിയാം. 


കൊള്ളുപറമ്പില്‍നിന്ന്‌ അപ്രത്യക്ഷനായ അരവിന്ദന്‍ കുറേക്കാലം 
തിരുവിലാമലയില്‍ ചികിത്സ നടത്തി. തികച്ചും സൌജന്യസേവനമായിരു 
ന്നു അത്‌. സമ്പന്നരായ രോഗികളില്‍നിന്ന്‌ തന്റെ ചെലവിനുവേണ്ട പണം 
മാത്രം അയാള്‍ വാങ്ങിച്ചു. അധികകാലം തിരുവില്വാമലയില്‍ രോഗികളെ 
ശുശ്രൂഷിച്ചു ജീവിക്കാന്‍ അയാള്‍ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞില്ല. രണ്ടുവര്‍ഷത്തിനുശേഷം 
അരവിന്ദന്‍ അവിടെനിന്നും അപ്രത്യക്ഷനായി. 


ക്ഷത്രജന്‍ കഥപറഞ്ഞു നിര്‍ത്തിയപ്പോള്‍ അഞ്ചാമത്തെ പ്രതിമ 
യുടെ മുഖത്ത്‌ ആത്മാന്വേഷനായി അലയുന്ന മനുഷ്യന്റെ ദു:ഖം ചിന്ത 
യായി തെളിഞ്ഞു. അഞ്ചാമത്തെ പ്രതിമയുടെ മുഖഭാവങ്ങളെ കണ്ട ക്ഷത്ര 
ജന്‍ വീണ്ടും കഥപറഞ്ഞുതുടങ്ങി. 


പ്രപഞ്ചവന്‍ അടുത്ത കഥയിലേക്ക്‌ പ്രവേശിച്ചു. 
നാല്പതാമത്തെ കഥ : എപ്പോഴും സംഭവിക്കാവുന്നത്‌. 


ഹൃദയാഘാതത്തിന്റെ പ്രത്യാഘാതങ്ങളെ വിലയിരുത്തുക ഏറെ 
ദുഃഖകരമായ അനുഭവമാണ്‌. അത്തരം മരണം ജീവിച്ചിരിക്കുന്ന പ്രിയപ്പെട്ട 
വരുടെ മനസ്സില്‍ മരിച്ച ആളുടെ സജീവരുൂപം എക്കാലത്തും നിലനിര്‍ത്തു 
ന്നു. അവര്‍ വാര്‍ദ്ധക്യത്തില്‍ എത്തുമ്പോഴും മരിച്ചവരുടെ രുപം കാല 
ത്തിന്റെ ഗതി ഏശാതെ ഉജ്വലമായി നിലനില്‍ക്കും. അവരുടെ വാക്കുകള്‍ 
എക്കാലത്തും മുഴങ്ങുന്ന ശബ്ദമായി പ്രിയപ്പെട്ടവരുടെ സ്വപ്നങ്ങളെ വേട്ട 
യാടും. 


ഹൃദയാഘാതം പെട്ടെന്ന്‌ കടന്നുവരുന്നതുകൊണ്ട്‌ അതിന്‌ 
കീഴ്പ്പെടുന്നവര്‍ മരണത്തെ അഭിമുഖീകരിക്കാന്‍ ഒരിക്കലും തയ്യാറായിരി 


ഓഴസ്ണറ്‌ - ഒമ്ട്രോങ്ര്‍ ക്ട്‌ 


ക്കില്ല. ജീവിതത്തോടുള്ള ആസക്തി നിറഞ്ഞ മനസ്സോടെയാണ്‌ അവര്‍ ഭുമി 
യില്‍നിന്ന്‌ പിരിയുക. 


നിസ്സഹായമായ വാര്‍ദ്ധകൃത്തിലെ മരണം തികച്ചും സ്വാഭാവിക പരി 
സരമാണ്‌ ബന്ധുക്കള്‍ക്കും മരിക്കാന്‍ കിടക്കുന്ന ആള്‍ക്കും നല്‍കുക. 
വാര്‍ദ്ധക്യമനസ്സ്‌ ജീവിതത്തെ അനുഭവിച്ചുതീര്‍ത്ത സംതൃപ്തി അനുഭവി 
ക്കുന്നു. അതോടൊപ്പം തന്റെ അവശതയോടും ശരീരത്തിനോടും വൃദ്ധന്‌ 
വെറുപ്പും ഉണ്ടാകുന്നു. മരണം കാത്തുകിടക്കുന്ന ആളും പ്രിയപ്പെട്ടവരും 
ഒരുപോലെ വേര്‍പാടിനെ ആഗ്രഹിക്കുന്നു. 


ഇതെല്ലാം മനുഷ്യബന്ധങ്ങളുടെ നിസ്സാരതയെ അറിയിക്കുന്നെ 
ങ്കിലും ജീവിതത്തെ സംബന്ധിച്ച സത്യത്തെയാണ്‌ പ്രതിഫലിപ്പിക്കുന്നത്‌. 
മരിക്കാന്‍ കിടക്കുന്ന ആളും ബന്ധുക്കളും മരണത്തെ ആഗ്രഹിക്കുമ്പോള്‍ 
ഒരു വൃത്തപരിധി പൂര്‍ത്തിയായ ജീവിതം സഫലമാകുകയാണ്‌. 


പാലക്കാട്‌ ജില്ലയുടെ ഭാഗമായ വടക്കഞ്ചേരിയിലേക്ക്‌ നമ്മള്‍ ഇതു 
വരെ കടന്നുചെന്നിട്ടില്ലല്ലോ. 


തൃശ്ശൂരിനേയും പാലക്കാടിനേയും ബന്ധിപ്പിക്കുന്ന ഇടത്താവളമാണ്‌ 
വടക്കഞ്ചേരി. തികച്ചും വ്യത്യസ്തമായ സാഹചര്യമാണ്‌ അവിടെ നില 
നില്‍ക്കുന്നത്‌. മംഗലംഡാമുകാരുടേയും നെല്ലിയാമ്പതിക്കാരുടേയും വിപ 
ണിയാണ്‌ വടക്കഞ്ചേരി. അതുകൊണ്ട്‌ വടക്കഞ്ചേരിയുടെ മുഖം നിരന്തരം 
വികസിക്കുകയും പുരോഗമിക്കുകയുമാണ്‌. 


പാലക്കാടിന്റെ പരുക്കന്‍ കാലാവസ്ഥയില്‍ നിന്ന്‌ വിഭിന്നമാണ്‌ വട 
ക്കഞ്ചേരിയുടെ അന്തരീക്ഷം. ചുറ്റുപാടുകളിലുമുള്ള കുന്നുകളിലും മലനി 
രകളിലും റബ്ബര്‍ നിറഞ്ഞിരിക്കു ന്നതു കൊണ്ട്‌ അതിവേനലില്‍ പോലും 
അത്യുഷ്ണം അനുഭവപ്പെടാറില്ല. പാലക്കാടന്‍ കാറ്റിന്റെ വരള്‍ച്ചയും വട 
ക്കഞ്ചേരിയെ ബാധിക്കാറില്ല. 


വടക്കഞ്ചേരിയുടെ അടുത്തുള്ള മംഗലംപുഴയുടെ ഓരത്തു താമ 
സിക്കുന്ന തങ്കപ്പന്റേയും മക്കളുടേയും ജീവിതത്തിലേക്കാണ്‌ ഇനി നമ്മള്‍ 
പ്രവേശിക്കുന്നത്‌. 


തങ്കപ്പന്റെ മക്കളായ വിശ്വനാഥനേയും രാമനാഥനേയുംക്കുറിച്ചു പറ 
യുമ്പോള്‍ അവരുടെ അച്ഛനെ ഈ കഥയില്‍നിന്ന്‌ നമുക്ക്‌ ഒരിക്കലും ഒഴി 
വാക്കാനാവില്ല. 


ആയിരത്തിത്തൊള്ളായിരത്തി അറുപത്തഞ്ചില്‍ തങ്കപ്പന്‍ ആത്മഹ 
ത്ൃചെയ്തെങ്കിലും അതിന്റെ കാരണങ്ങള്‍ എക്കാലത്തും പ്രസക്തമായ ചരി 
ത്രസത്യങ്ങളാണ്‌. 


വെങ്കിടാചലഅയ്യരുടെ ഇരുന്നൂറ്റമ്പത്‌ പറ കൃഷിഭൂമിയുടെ കുടിയാ 


റ 
യ്‌ 


നായിരുന്നു തങ്കപ്പന്‍. മംഗലം പുഴയോരത്തെ കൃഷിയായതിനാല്‍ വരള്‍ച്ച 
അനുഭവിച്ച ചരിത്രമെ ഇല്ല. ഫലഭൂയിഷ്ടമായ മണ്ണില്‍നിന്ന്‌ നല്ല മേനിവി 
ളവും ലഭിച്ചിരുന്നു. ഭാര്യയായ വെള്ളയും വിശ്വനാഥനും രാമനാഥനും ശകു 
ന്തളയുമാണ്‌ തങ്കപ്പന്റെ കുടുംബാംഗങ്ങള്‍. കന്നുപൂട്ടിയും ചാണകവും പച്ചി 
ലവളങ്ങളും ഉപയോഗിച്ചാണ്‌ തങ്കപ്പന്‍ കൃഷിചെയ്തിരുന്നത്‌. ചന്നിനാ 
യകവും മട്ടചമ്പാനും തങ്കപ്പന്റെ കൃഷിഭൂമിയില്‍ തലയെടുപ്പോടെ വിളഞ്ഞു 
നിന്നു. 


കരാറുപ്രകാരമുള്ള പാട്ടം വെങ്കിടാചലഅയ്യൂര്‍ക്കു നല്‍കാന്‍ തങ്ക 
പ്പന്‍ ഒരിക്കലും മടിച്ചിരുന്നില്ല. വിശേഷദിവസങ്ങളില്‍ ജന്മിയ്ക്ക്‌ കണ്ടു 
കാഴ്ചയും അയാള്‍ മുടങ്ങാതെ നല്‍കി. എങ്കിലും തങ്കപ്പന്റെ ജീവിതം അര 
ക്ധിതാവസ്ഥയിലൂടെയാണ്‌ കടന്നുപോയിക്കൊണ്ടിരുന്നത്‌. 


നല്ല വിളവുണ്ടെങ്കിലും പാട്ടം കൊടുത്തുകഴിയുമ്പോള്‍ അത്യാവ 
ശൃചെലവിനുള്ള നെല്ലുമാത്രമെ തങ്കപ്പന്‌ കിട്ടിയുള്ളു. ആറുപശുക്കളെ 
വളര്‍ത്തിയ അയാള്‍ വടക്കഞ്ചേരിയിലെ ചായക്കടകളില്‍ പാലുവിറ്റ്‌ പുറം 
ചെലവിനുള്ള വകകള്‍ കണ്ടെത്തുകയും ചെയ്തു. 


എന്നാല്‍ കൃഷിയും പാലുവില്‍പനയുമായി ജീവിച്ച തങ്കപ്പന്‍ സമൂ 
ഹത്തിലും രാഷ്ട്രീയത്തിലും സംഭവിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന മാറ്റത്തെക്കുറിച്ച്‌ 
ബോധവാനായിരുന്നില്ല. നാട്‌ ജനാധിപത്യത്തിലേക്കും തുടര്‍ന്ന്‌ കമ്മ 
്യൂണിസ്റ്റുകാര്‍ തെരഞ്ഞെടുപ്പിലൂടെ അധികാരത്തിലേക്കും പ്രവേശിച്ചു. 
അപ്പോഴും അയാള്‍ക്ക്‌ യാതൊരു പ്രത്യേകതയും തോന്നിയില്ല. കാരണം 
അയാളുടെ ജീവിതം എക്കാലത്തും സാമ്പ്രദായികരീതികളെ പിന്തുടരുകയും 
രേഖകള്‍ക്ക്‌ അതീതമായ വാക്കുകളെ നടപ്പിലാക്കുകയുമായിരുന്നു. 


തങ്കപ്പന്റെ കൃഷിഭൂമി അച്ഛന്‍ വേല വെങ്കിടാചലഅയ്യരുടെ അച്ഛ 
നില്‍നിന്ന്‌ പാട്ട കുടിയായ്മയ്ക്ക്‌ കൈപ്പറ്റിയതാണ്‌. ജന്മി ഇടക്കിടെ പാട്ടം 
കൂട്ടുമ്പോള്‍ മനോവിഷമത്തോടെയാണെങ്കിലും ജീവിക്കാന്‍ മറ്റു മാര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ 
ഇല്ലാതെ അവര്‍ അനുസരിച്ചു. 


കാലത്തിന്റെ മാറ്റത്തെ അറിഞ്ഞ വെങ്കിടാചലഅയ്യര്‍ കൃഷിഭൂമി ഒഴി 
യാന്‍ ആവശ്യപ്പെട്ടപ്പോള്‍ മന:സ്താപത്തോടെ തങ്കപ്പന്‍ കുടിയായ്മ ഒഴി 
ഞ്ഞു. തുടര്‍ന്ന്‌ ജീവിതം വഴിമുട്ടിയ അയാള്‍ പാടവരമ്പത്തുള്ള കിണ 
റ്റില്‍ചാടി ആത്മഹത്യചെയ്യുകയായിരുന്നു. 


തങ്കപ്പന്‍ ആത്മഹത്യചെയ്യുമ്പോള്‍ വിശ്വനാഥന്‌ ഇരുപത്തിരണ്ടും 
രാമനാഥന്‌ പതിനെട്ടും വയസ്സായിരുന്നു. ഇവരുടെ പെങ്ങളായ ശകുന്ത 
ളയെ തങ്കപ്പന്‍ എലപ്പുള്ളിയിലേക്ക്‌ വിവാഹം കഴിച്ച്‌ അയച്ചിരുന്നു. തങ്ക 
പ്ലന്റെ ആത്മഹത്യയോടെ വീട്ടുകാര്യങ്ങള്‍ രാമനാഥനാണ്‌ ഏറ്റെടുത്തത്‌. 
പത്തില്‍ തോറ്റ്‌ വീട്ടിലിരുന്ന അവന്‍ കൃഷിയും പാലുവില്പനയും നടത്തി 


മസ്റ്റ്‌ - ഒമ്ട്രോങ്ര്‍ പക്‌ 


യിരുന്നു. വിശ്വനാഥന്‌ മണ്ണിനോടും പശുക്കളോടും യാതൊരു താല്പര്യ 
വുമുണ്ടായിരുന്നില്ല. 

തൃശ്ശൂര്‍ സെന്റ്‌ തോമസ്‌ കോളേജില്‍ പ്രീ യൂണിവേഴ്‌സിറ്റിക്കു 
പഠിച്ച വിശ്വനാഥന്‍ പരീക്ഷയില്‍ തോറ്റ്‌ വെറുതെ വീട്ടില്‍ ഇരുന്നു. കോളേജ്‌ 
പഠിത്തത്തിന്റെ അവശേഷിപ്പായി കിട്ടിയ പെരുമാറ്റദുഷ്യങ്ങള്‍ അയാളുടെ 
സ്വഭാവരീതിയായി നിലനിന്നു. മിക്ക ദിവസങ്ങളിലും തൃശൂര്‍ക്കു പോകുന്ന 
അവന്‍ സുഹൃത്തുക്കളുമായി സിനിമാതിയ്യേറ്ററുകളിലും ഹോട്ടലുകളിലും 
സമയം ചെലവഴിച്ചു. 

തങ്കപ്പന്‍ ആത്മഹത്യ ചെയ്തപ്പോഴും വിശ്വനാഥന്റെ ജീവിതരീതി 
കള്‍ക്ക്‌ യാതൊരു മാറ്റവും ഉണ്ടായില്ല. 


വലിയൊരു കുടുംബത്തിന്റെ ഉത്തരവാദിത്തം ഏറ്റെടുക്കേണ്ടിവന്ന 
രാമനാഥന്‍ എന്തും നേരിടാന്‍ തയ്യാറെടുത്തു. നഷ്ടപ്പെട്ട കൃഷിഭൂമി ജന്മാ 
വകാശത്തോടെ വീണ്ടെടുക്കാനുള്ള പരിശ്രമങ്ങളാണ്‌ തുടര്‍ന്ന്‌ അയാള്‍ 
നടത്തിയത്‌. ഇപ്പോള്‍ രാമനാഥന്‌ ജീവിക്കാനുള്ള ഏകമാര്‍ഗ്ഗം ആറു പശു 
ക്കള്‍ മാത്രമാണ്‌. വടക്കഞ്ചേരിയിലെ ചായക്കടക്കാരില്‍നിന്ന്‌ മുന്‍കൂര്‍ പണം 
കൈപ്പറ്റിയ അയാള്‍ വീണ്ടും രണ്ടു പശുക്കളെ വാങ്ങിച്ചു. 


വാശിയോടെ അദ്ധ്വാനിച്ച രാമനാഥന്‍ അച്ഛന്‍ മരിച്ച്‌ രണ്ട്‌ വര്‍ഷം 
തികയുന്നതിനുമുമ്പെ ഇരുപത്‌ പറ കണ്ടം ജന്മം വാങ്ങിച്ചു. 


ഇക്കാലത്താണ്‌ ശകുന്തളയുടെ ഭര്‍ത്താവ്‌ വിജയരാഘവന്‍ മരിക്കു 
ന്നത്‌. ഒറ്റമകനായ അയാളുടെ മരണം അവര്‍ക്ക്‌ കനത്ത ആഘാതമായി 
ത്തീര്‍ന്നു. ഇരുന്നൂറു പറ കണ്ടവും ഈര്‍ച്ചമില്ലും ആരും ശ്രദ്ധിക്കാനില്ലാത്ത 
അവസ്ഥയിലായി കാടുപിടിച്ചു കിടന്നു. 

ശകുന്തളയെ കാണാന്‍ എലപ്പുള്ളിയിലെത്തിയ രാമനാഥന്‍ അവ 
ളുടെ സാഹചര്യങ്ങളെ മനസ്സിലാക്കി ഉടനടി വടക്കഞ്ചേരിയിലേക്ക്‌ മടങ്ങി 
യെത്തി. അയാള്‍ വളരെയധികം നിര്‍ബ്ബന്ധിച്ചപ്പോഴാണ്‌ വിശ്വനാഥന്‍ ശകു 
ന്തളയുടെ സ്വത്തുക്കളുടെ മേല്‍നോട്ടത്തിന്‌ തയ്യാറായത്‌. 

ഇപ്പോള്‍ വീട്ടില്‍ രാമനാഥനും അമ്മ വെള്ളയും മാത്രമാണുള്ളത്‌. 

രാമനാഥന്റെ പശുക്കളുടെ എണ്ണം പതിനാറിലേക്കും കൃഷി അറു 
പതുപറയിലേക്കും വികസിച്ചു. ജീവിതം തീര്‍ത്തും സുരക്ഷിതമാണെന്ന്‌ 
തോന്നിയപ്പോള്‍ വിവാഹത്തെക്കുറിച്ച്‌ അയാള്‍ ചിന്തിച്ചുതുടങ്ങി. പ്രായം 
കൂടിയ വെള്ള നേരം വെളുത്ത്‌ വളരെ കഴിഞ്ഞാണ്‌ എണീക്കുക. ഇപ്പോള്‍ 
കൃഷിയും പശുക്കളേയും മറ്റാരുടേയും സഹായമില്ലാതെ അയാളാണ്‌ 
നോക്കുന്നത്‌. 


വിശ്വനാഥനെ വിവാഹത്തിന്‌ രാമനാഥന്‍ നിര്‍ബ്ബന്ധിച്ചെങ്കിലും 


റ പ 
ടം 


അയാള്‍ വഴങ്ങിയില്ല. എലപ്പുള്ളിയിലെ പണിക്കാരികളുമായി ബന്ധം തുട 
ങ്ങിയ അയാള്‍ വിവാഹം കഴിച്ച്‌ ഒതുങ്ങിക്കൂടാന്‍ തയ്യാറായില്ല. 


മുടപ്പല്ലുരുകാരിയായ രുഗ്മണിയെ ജാതകം നോക്കി മുഹൂര്‍ത്തം 
നിശ്ചയിച്ചതിനുശേഷമാണ്‌ രാമനാഥന്‍ വിവാഹം കഴിക്കുന്നത്‌. അവര്‍ക്ക്‌ 
മക്കളായി ആദ്യം സനലും പിന്നീട്‌ ഗായത്രിയും ജനിച്ചു. 


ഗായത്രി ജനിച്ച്‌ ഒരുവയസ്സ്‌ കഴിഞ്ഞതിനുശേഷമാണ്‌ വിശ്വനാഥന്‍ 
വിവാഹം കഴിക്കുന്നത്‌. ഒരിക്കല്‍ സന്ധ്യയോടെ വീട്ടിലേക്കുവന്ന വിശ്വനാ 
ഥന്‍ രാത്രി ഈണിനുശേഷം രാമനാഥനുമായി മുറ്റത്തേക്ക്‌ ഇറങ്ങി. 


താന്‍ വലിയൊരു അപകടത്തില്‍പ്പെട്ടിരിക്കുകയാണെന്നും ഉടനടി 
പ്രതിവിധി കണ്ടെത്തണമെന്നും വിശ്വനാഥന്‍ രാമനാഥനോടു പറഞ്ഞു. എല 
പ്പുള്ളിക്കാരിയായ പ്രിയംവദയുമായി അയാള്‍ക്ക്‌ ചില ബന്ധ 
ങ്ങളുണ്ടായിരുന്നു. രാത്രികളില്‍ രഹസ്യമായി പ്രിയംവദയുടെ വീട്ടില്‍ 
എത്തുന്ന അയാള്‍ ചെറുപ്പത്തിന്റെ പ്രസരിപ്പുകളെ അവളുമായി പങ്കിട്ടു. 
തുടര്‍ന്ന്‌ പ്രിയംവദ ഗര്‍ഭിണിയാകുന്നു. ഒഴിഞ്ഞുമാറാന്‍ കഴിയാത്തതുകൊണ്ട്‌ 
അവളെ വിവാഹം കഴിക്കണമെന്നും വിശ്വനാഥന്‍ തുടര്‍ന്നു പറഞ്ഞു. 


വിശ്വനാഥന്റെ വാക്കുകളെ കേട്ട രാമനാഥന്‍ പിറ്റേന്നുത്തന്നെ എല 
പ്പുള്ളിയിലേക്ക്‌ പുറപ്പെട്ടു. തുടര്‍ന്ന്‌ പതിനഞ്ചാം ദിവസം വിശ്വനാഥന്റേയും 
പ്രിയംവദയുടേയും വിവാഹം നടക്കുന്നു. 


പ്രിയംവദയെ വടക്കഞ്ചേരിയിലേക്കു കൊണ്ടുവന്ന വിശ്വനാഥന്‍ 
ഒരുമാസത്തോളം മറ്റൊന്നും ചെയ്യാതെ വീട്ടില്‍ത്തന്നെ ഇരുന്നു. പിന്നീട്‌ 
അയാള്‍ വീണ്ടും എലപ്പുള്ളിയിലേക്ക്‌ യാത്രയായി. 


മാസത്തില്‍ രണ്ടുതവണ പതിവായി വിശ്വനാഥന്‍ വടക്കഞ്ചേരിയി 
ലേക്ക്‌ വന്നുപോയി. അപ്പോഴും അയാള്‍ വീട്ടുകാര്യങ്ങളേയും ചെലവുക 
ളേയുംകുറിച്ച്‌ രാമനാഥനോട്‌ യാതൊരു അന്വേഷണവും നടത്തിയില്ല. 


പ്രിയംവദയോട്‌ വെറുപ്പും വിദ്വേഷവുമില്ലാതെയാണ്‌ രാമനാഥന്‍ 
' പെരുമാറിയിരുന്നത്‌. ഏകദേശം അഞ്ച്‌ വര്‍ഷത്തോളം അയാള്‍ വിശ്വനാ 
ഥന്റെ കുടുംബത്തെ ചുമക്കുകയുണ്ടായി. ഇതിനിടെ പ്രിയംവദ രണ്ട്‌ 
ആണ്‍കുട്ടികളേയും ഒരു പെണ്‍കുട്ടിയേയും പ്രസവിച്ചു. പ്രസവത്തിനു 
ശേഷം അത്യാവശ്യചെലവുകള്‍ക്കായി വിശ്വനാഥന്‍ പ്രിയംവദയെ പണം 
ഏല്‍പിക്കുമെങ്കിലും അതൊന്നും രാമനാഥന്റെ കൈയ്യില്‍ എത്തിയില്ല. 


ഇക്കാലത്താണ്‌ വിശ്വനാഥന്‍ എലപ്പുള്ളിയില്‍നിന്ന്‌ വടക്കഞ്ചേരി 
യിലേക്ക്‌ സ്ഥിരതാമസത്തിനായി വരുന്നത്‌. കൃഷികാര്യങ്ങള്‍ നോക്കി 
ശീലമുണ്ടെങ്കിലും വീട്ടില്‍ എത്തിയ അയാള്‍ വെറുതെയിരുന്ന്‌ സമയം കള 
ഞ്ഞു. ഏട്ടന്റെ അനാസ്ഥയോട്‌ രാമനാഥന്‍ പതിവുപോലെ പ്രതികരിക്കുക 


സ്റ്‌ - ഒമ്ട്രോബ്ര്‍ ക്‌ 


യുണ്ടായില്ല. പുറമേയ്ക്ക്‌ (്രകടിപ്പിച്ചില്ലെങ്കിലും അയാള്‍ക്ക്‌ വല്ലാത്ത വിഷമം 
തോന്നി. 


രാമനാഥന്റെ ജീവിതത്തെ നമുക്ക്‌ ഇങ്ങനെ വിവരിക്കാം. 


പുലര്‍ച്ചെ എണീക്കുന്ന രാമനാഥന്‍ പതിനാറ്‌ മാടുകളെ കറക്കു 
മ്പോഴേയ്ക്കും അഞ്ചുമണി കഴിഞ്ഞിരിക്കും. തുടര്‍ന്ന്‌ അയാള്‍ സൈക്കി 
ളില്‍ പാല്‍കാനുകളുമായി രണ്ടുതവണ വടക്കഞ്ചേരിയിലെ ചായക്കടകളില്‍ 
എത്തും.ഏഴുമണിയോടെ തിരിച്ചെത്തുന്ന അയാള്‍ കൈക്കോട്ടുമായി പാട 
ത്തേയ്ക്ക്‌ പോകും. കഴായ മാടിയും ഞണ്ടുപോടുകളെ അടച്ചും ഒമ്പതു 
വരെ രാമനാഥന്‍ പാടത്തുതന്നെ ഉണ്ടാകും. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ ആഹാരവും 
കഴിച്ച്‌ പശുക്കളുമായി മംഗലം പുഴയിലേക്കിറങ്ങുന്നു. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ 
പ്രന്തണ്ട്‌ മണിയോടെയാണ്‌ വീട്ടിലെത്തുക. രണ്ടുമണിയോടെ പശുക്കളെ 
വീണ്ടും കറന്നുതുടങ്ങും. പിന്നീട്‌ അഞ്ചുമണിയോടെ വീട്ടില്‍ തിരിച്ചെ 
ത്തുന്ന അയാള്‍ വീണ്ടും പാടത്തേക്ക്‌ ഇറങ്ങും. സന്ധ്യയോടെ പലവ്യഞ്ജ 
നകടയിലേക്ക്‌ പോകുന്ന അയാള്‍ കുട്ടികള്‍ക്കു വേണ്ട മധുരപലഹാര 
ങ്ങളുമായി തിരിച്ചെത്തും. കുട്ടികളോട്‌ വേര്‍തിരിവ്‌ കാണിക്കാത്ത രാമനാ 
ഥന്‍ പലഹാരങ്ങളെ സമമായി അവര്‍ക്ക്‌ വീതിക്കും. 


ജീവിക്കാന്‍ ബദ്ധപ്പെട്ടെ ങ്കിലും രാമനാഥന്‍ വിശ്വനാഥ നോട്‌ 
യാതൊരു അപ്രിയവും പ്രകടിപ്പിച്ചില്ല. എന്നാല്‍ അടുക്കളയിലെ ചുറ്റുപാടു 
കള്‍ കലുഷമാകുകയായിരുന്നു. ഭര്‍ത്താവിനെ ചൂഷണംചെയ്ത്‌ വെറുതെ 
തിന്നുമുടിക്കുന്നവരെക്കുറിച്ച്‌ രുഗ്മണി ഇടയ്ക്കിടെ അടുക്കളയിലെ അന്ത 
രീക്ഷത്തിലേക്ക്‌ വാക്കുകള്‍ എറിഞ്ഞു. തുടര്‍ന്ന്‌ ഒരു ദിവസം രുഗ്മണിയും 
പ്രിയംവദയും രാവിലെതൊട്ട്‌ ഉച്ചതിരിയുന്നതുവരെ വാക്കുമുറിയാതെ 
ശണ്ഠകൂടി. 


രുഗ്മണിയെ രാമനാഥന്‍ സമാധാനിപ്പിക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചു. കലിതുള്ളുന്ന 
പ്രിയംവദയെ വിശ്വനാഥന്‍ മൌനമായി പിന്താങ്ങി. 


പിറ്റേന്ന്‌ വിശ്വനാഥന്‍ നാട്ടുകാരുമായി വീട്ടിലേക്കുവന്നപ്പോള്‍ രാമ 
നാഥന്‍ കാര്യമറിയാതെ അമ്പരന്നുനിന്നു. 


ഇപ്പോള്‍ വിശ്വനാഥന്‍ പുതിയ അവകാശവാദമാണ്‌ രാമനാഥന്റെ 
മുമ്പില്‍ ഉയര്‍ത്തിയിരിക്കുന്നത്‌. ശകുന്തളയുടെ കൃഷിയും ഈര്‍ച്ചമില്ലും 
നോക്കിയിരുന്ന വിശ്വനാഥന്‍ മാസന്തോറും മുടങ്ങാതെ പണം നല്‍കിയെന്ന്‌ 
പറഞ്ഞപ്പോള്‍ രാമനാഥന്‍ യാതൊരു പ്രതികരണവുമില്ലാതെ എല്ലാം കേട്ടു 
നിന്നു. ഭര്‍ത്താവിന്റെ മാനം കണ്ട്‌ അപകടത്തെ തിരിച്ചറിഞ്ഞ രുഗ്മണി 
നെഞ്ചത്തടിച്ച്‌ നിലവിളിക്കുകയുണ്ടായി. കൃഷിഭൂമിയും പശുക്കളേയും 
വാങ്ങാന്‍ താന്‍ പ്രത്യേകം പണം നല്‍കിയെന്ന്‌ വിശ്വനാഥന്‍ പറഞ്ഞെ 
ങ്കിലും രാമനാഥന്‍ യാതൊന്നും നിഷേധിച്ചില്ല. 


റ പ്‌ വ്ഥാക്ാചിഷച്‌ 
ടാ 


അവസാനവാക്കായി രാമനാഥന്‍. പറഞ്ഞു. 


“ഏട്ടന്‌ എന്താണ്‌ വേണ്ടത്‌? സ്വത്തുവേണെങ്കില്‍ മുഴുവനും ഞാന്‍ 
തരാം. സത്യം അറിയുന്ന ദൈവം മഹാപാപികളെ രക്ഷിക്കില്ലെന്നാണ്‌ അമ്മ 
എന്നെ പഠിപ്പിച്ചിട്ടുള്ളത്‌.” 

ആത്മഹത്യചെയ്ത അച്ഛനേയും കഴിഞ്ഞ കാലങ്ങളിലെ കൊടുംദുരി. 
തങ്ങളേയും ഓര്‍ത്ത രാമനാഥന്‍ വീണ്ടും പറഞ്ഞു: 


“സത്യം എന്തുമാകട്ടെ. നാട്ടുകാര്‍ പറയുന്ന ന്യായത്തെ അംഗീക 
രിക്കാന്‍ ഞാന്‍ തയ്യാറാണ്‌.” ) 


രാമനാഥന്റെ വാക്കുകള്‍ക്ക്‌ രുഗ്മണി തടസ്സം നിന്നതാണ്‌. നാട്ടുകാ 
രുടെ മദ്ധ്യസ്ഥത്തിന്‌ രാമനാഥന്‍ വഴങ്ങി. മുപ്പതുപറ കണ്ടവും എട്ട്‌ പശു 
ക്കളും വിശ്വനാഥന്‌ അങ്ങനെ നേടിയെടുക്കാനായി. വീടിനെ സമഭാഗംവെ 
യ്ക്കണമെന്ന്‌ വാശിപിടിക്കാത്ത അയാള്‍ തന്റെ ഓഹരിയായി ഇരുപത്ത 
യ്യായിരം നിശ്ചയിച്ചു. 


വിശ്വനാഥന്റെ ആവശ്യങ്ങളെ എല്ലാം അംഗീകരിച്ച രാമനാഥന്‍ ഒരാ 
ഴ്ചക്കകം പണം നല്‍കി രേഖകളെ കൈപ്പറ്റി. 


മുപ്പത്‌ പറ കണ്ടവും എട്ട്‌ പശുക്കളുമായി ജീവിതം തുടരാന്‍ രാമ 
നാഥന്‍ വല്ലാതെ വിഷമിച്ചു. വീട്ടില്‍ നിന്നിറങ്ങിയ വിശ്വനാഥന്‍ വെള്ളയേയും 
കൈയ്യൊഴിയുകയായിരുന്നു. വെള്ള ആകട്ടെ അയാളുടെ കൂടെ പോകാന്‍ 
തയ്യാറായതുമില്ല. 

വടക്കഞ്ചേരിയില്‍നിന്ന്‌ മംഗലത്തേയ്ക്കാണ്‌ വിശ്വനാഥന്‍ താമസം 
മാറുന്നത്‌. അയാള്‍ റോഡരുകില്‍ സ്ഥലംവാങ്ങിച്ച്‌ പുതിയൊരു വീടുപണിതു. 
വീടിനു തൊട്ടടുത്ത്‌ ഈര്‍ച്ചമില്ലും അയാള്‍ സ്ഥാപിച്ചു. തനിക്കുകിട്ടിയ കൃഷി 
ഭൂമി ചാവക്കാട്ടുകാരന്‍ ലോനപ്പന്‌ അയാള്‍ അധികവിലയ്ക്ക്‌ കച്ചവടം നട 
ത്തി. തുടര്‍ന്ന്‌ അയാള്‍ മംഗലംഡാം പരിസരത്ത്‌ മൂന്ന്‌ ഏക്കര്‍ റബ്ബര്‍ തോട്ടം 
വാങ്ങിച്ചു. 


രാമനാഥനെ മാത്രമല്ല പെങ്ങളായ ശകുന്തളയേയും വഞ്ചിച്ചാണ്‌ 
വിശ്വനാഥന്‍ കനത്ത സമ്പാദ്യം ഉണ്ടാക്കിയത്‌. ശകുന്തള അറിയാതെ നെല്ലു 
വിറ്റും ഈര്‍ച്ചമില്ലിലെ വരുമാനം രഹസ്യമാക്കിയും അയാള്‍ കുറേ വര്‍ഷ 
ങ്ങളായി പണം സ്വരൂപിക്കുകയായിരുന്നു. 


ജീവിതം മുമ്പോട്ടുനീക്കാനാവാതെ വിഷമിച്ച രാമനാഥന്‍ കൂടുതല്‍ 
വരുമാനത്തിനു വേണ്ട മാര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ തിരഞ്ഞു. ഇപ്പോള്‍ മകന്‍ സനല്‍ 
പത്തിലും ഗായത്രി എട്ടിലുമാണ്‌ പഠിക്കുന്നത്‌. ദിവസന്തോറും അവരുടെ 


ആവശ്യങ്ങളും വര്‍ദ്ധിക്കുകയാണ്‌. 
ഓഴസ്ററ്‌ - ഒമ്്രോങ്ര്‍ ക 


വരുമാനത്തിനുള്ള പുതിയ വഴികള്‍ തിരഞ്ഞ രാമനാഥന്‍ സോഡ 
ക്കച്ചവടം ആരംഭിച്ച്‌ ഭാഗ്യം പരീക്ഷിക്കാന്‍ തയ്യാറായി. കച്ചവടരംഗം അപരി 
ചിതമാണെങ്കിലും പെട്ടെന്നുത്തന്നെ അയാള്‍ സോഡ ഉണ്ടാക്കാനും വില്പന 
നടത്താനുമുള്ള രീതികള്‍ മനസ്സിലാക്കി. 


പാലക്കാട്ടുനിന്ന്‌ ഗ്യാസ്‌കുറ്റി കൊണ്ടുവരുന്ന രാമനാഥന്‍ പിന്നീട്‌ 
അവയെ കുപ്പികളിലെ വെള്ളത്തില്‍ നിറച്ചു. തുടര്‍ന്ന്‌ അയാള്‍ കുപ്പികളെ 
സൈക്കിളില്‍വെച്ച്‌ വടക്കഞ്ചേരിയിലും പരിസരങ്ങളിലും വിതരണം നടത്തി. 


ഇപ്പോള്‍ രാമനാഥന്റെ അദ്ധ്വാനഭാരം രണ്ടിരട്ടിയായിരിക്കുന്നു. 
പുലര്‍ച്ചെ എണീറ്റ്‌ പശുക്കളേയും പാടവും നോക്കുന്ന അയാള്‍ ഒമ്പതുമ 
ണിയോടെ സോഡാക്കടയില്‍ എത്തും. പാടത്തിന്റെ വിസ്താരവും പശു 
ക്കളുടെ എണ്ണവും കുറഞ്ഞതോടെ ,രുഗ്മണി പരമാവധി അയാളെ സഹാ 
യിക്കുന്നുമുണ്ട്‌. 

രാമനാഥന്റെ ഒരിക്കലും അവസാനിക്കാത്ത അദ്ധ്വാനഭാരത്തെക്കു 
റിച്ച്‌ നമ്മള്‍ അനാവശ്യമായി വിവരിക്കേണ്ടതില്ലല്ലോ. 


ഇതിനിടെ സനല്‍ കേരളവര്‍മ്മയില്‍നിന്ന്‌ ഡിഗ്രി ജയിച്ച്‌ വീട്ടില്‍ 
ഇരുപ്പായി. ബി.എഡ്‌. കഴിഞ്ഞ ഗായത്രി താല്‍ക്കാലികമായി ഒരുവര്‍ഷം 
ജോലിചെയ്തു. പിന്നീട്‌ അവള്‍ക്ക്‌ ചെറുപുഷ്പം ഹൈസ്കൂളില്‍ സ്ഥിരം 
നിയമനം ലഭിച്ചു. 


ഇക്കാലത്താണ്‌ ഗായ്ര്രിക്ക്‌ നെന്മാറ ഹൈസ്കൂളിലെ അദ്ധ്യാപക 
നായ സുധാകരന്റെ വിവാഹാലോചന വരുന്നത്‌. ഉദ്യോഗത്തോടൊപ്പം 
കൃഷിയും ഉണ്ടെന്നറിഞ്ഞപ്പോള്‍ രാമനാഥന്‌ രണ്ടാമതും ആലോചിക്കേണ്ടി 
വന്നില്ല. ഒരുമാസത്തിനുള്ളില്‍ത്തന്നെ സുധാകരന്റേയും ഗായ്ര്ിയുടേയും 
വിവാഹം നടന്നു. 


ഇനി നമുക്ക്‌ രാമനാഥന്റെ മകനായ സനലിന്റെ ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ 
പ്രവേശിക്കാം. 


ബി.എസ്‌.സി. തോറ്റതിനുശേഷം വീണ്ടും പരീക്ഷ എഴുതിയാണ്‌ 
സനല്‍ ഡിഗ്രി സര്‍ട്ടിഫിക്കറ്റ്‌ നേടുന്നത്‌. ഉയര്‍ന്ന പഠിപ്പിന്‌ ഉപകരിക്കാത്ത 
സര്‍ട്ടിഫിക്കുറ്റായതുകൊണ്ട്‌ ഉദ്യോഗം നേടാനുള്ള ശ്രമമാണ്‌ പിന്നീട്‌ അവന്‍ 
നടത്തുന്നത്‌. മെഡിക്കല്‍ റ്റെപ്രസെന്റേറ്റീവ്‌ ആകാനുള്ള സനലിന്റെ ശ്രമ 
ങ്ങള്‍ ആദ്യ ചുവടുവെയ്പ്പില്‍ത്തന്നെ പിഴച്ചു. 


കാര്‍ഷിക പരിസരമാണ്‌ സനലിന്റേത്‌. എങ്കിലും അവന്‍ വ്യത്യ 
സ്തമായ നാഗരികതയുടെ വക്താവായിരുന്നു. മണ്ണിനേയും പശുക്കളേയും 
അവന്‍ അവജ്ഞയോടെ കണ്ടിരുന്നു. അതുകൊണ്ട്‌ അവനൊരിക്കലും പാട 
ത്തേയ്ക്കും തൊഴുത്തിലേയ്ക്കും കടന്നുചെന്നതേയില്ല. ചാണകത്തിന്റേയും 


പ പ 
ത്‌ 


ചേറിന്റേയും മണം അവനെ എപ്പോഴും അസ്വസ്ഥനാക്കി. 


ഇത്തരം മനോഭാവങ്ങളുള്ള സനല്‍ ആധുനികജീവിതത്തേയും 
അതിന്‌ അനുബന്ധമായ ഉദ്യോഗത്തേയുമാണ്‌ എക്കാലത്തും ആഗ്രഹിച്ചി 
രുന്നത്‌. കേരളവര്‍മ്മ കോളേജില്‍ ചേര്‍ന്നതോടെ ചെളിപുരളാത്ത ജീവിത 
ത്തോടുള്ള അവന്റെ ആസക്തി കൂടുതലായി. രാമനാഥന്റെ അമിതഭാരത്തെ 
ലാഘവത്തോടെ കണ്ട അവന്‍ നിര്‍ലോഭം പണം ചെലവഴിച്ച്‌ സുഹൃത്തു 
ക്കളുടെ പ്രിയപ്പെട്ടവനായി. 


ഒരു ജോലിയുമില്ലാതെ വീട്ടില്‍ ഇരിക്കുമ്പോഴും രാമനാഥനെ സഹാ 
യിക്കാന്‍ സനല്‍ ഒരിക്കലും തയ്യാറായില്ല. സോഡാകടക്കാരനാണ്‌ അച്ഛനെ 
ന്നുപറയാന്‍ അവന്‍ എപ്പോഴും മടിച്ചു. സൈക്കളില്‍ സോഡയുമായി വരുന്ന 
രാമനാഥനെ ആള്‍ക്കൂട്ടത്തില്‍വെച്ചു കാണുമ്പോള്‍ സനല്‍ തന്ത്രപൂര്‍വ്വം 
വഴിയൊഴിഞ്ഞു നടക്കാറാണ്‌ പതിവ്‌. 


നീണ്ട മുന്നുവര്‍ഷം ജോലിയൊന്നുമില്ലാതെ സനല്‍ വീട്ടില്‍തന്നെ 
ഇരുന്നു. അവന്റെ മനംമടുപ്പിക്കുന്ന ഇരുപ്പുകണ്ട രാമനാഥന്‍ ഒരിക്കല്‍ രുഗ്മ 
ണിയോടു പറഞ്ഞു: 


ജോലി കിട്ടിയില്ലെന്നുവെച്ച്‌ ആരും ജീവികകാതിരികകുനനില്ലം 
പടവും കടയും നോക്കി നടത്തിയാല്‍ത്തന്നെ അവന മാന്യമായി ജീവി. 
ക്കാം.” 


ഭര്‍ത്താവിന്റെ വാക്കുകള്‍ കേട്ടപ്പോള്‍ രുഗ്മണിക്ക്‌ അത്ഭുതമാണ്‌ 
തോന്നിയത്‌. 


“പാടംനോക്കാനും സോഡ വില്‍ക്കാനുമല്ല അവന്‍ ഡിഗ്രിവരെ പഠി 
ച്ചത്‌. ഇക്കാലത്തെ കുട്ടികള്‍ക്ക്‌ വിയര്‍ത്ത്‌ പണിയെടുക്കാനൊന്നും ഷ്യ 
ല്ല. അവന്‍ ഒരുദ്യോഗസ്ഥനായി കാണാനാണ്‌ എന്റേയും ആഗ്രഹം.” 


രുഗ്മണിയോട്‌ പരിഭവിച്ചെങ്കിലും രാമനാഥന്‍ മകനോട്‌ മുഖം കറു 
പ്പിച്ചുപോലും സംസാരിച്ചില്ല. ചെറുപ്പക്കാര്‍ക്ക്‌ പല ആവശ്യങ്ങളും ഉണ്ടാ 
കുമെന്നു പറഞ്ഞ അയാള്‍ സനലിന്‌ ചെലവിനുവേണ്ട പണം ആഴ്ചതോറും 
രുഗ്മണിയെ ഏല്പിച്ചു. 


മൂന്നുവര്‍ഷത്തിനുശേഷം സനല്‍ സ്വയം ഒരു തീരുമാനത്തില്‍ 
എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. സ്വന്തമായി ജീവിക്കാനുള്ള വഴി കണ്ടെത്തിയ ആശ്വാസ 
ത്തോടെ അവന്‍ രുശഗ്മണിയെ സമീപിച്ചു. പണം പലിശയ്ക്കുകൊടുത്ത്‌ 
പെട്ടെന്നുതന്നെ പണക്കാരനായി തീരാനുള്ള വഴിയാണ്‌ അവന്‍ കണ്ടെത്തി 
യത്‌. രുഗ്മണി നിര്‍ബ്ബന്ധിച്ചപ്പോള്‍ അതുവരെ ലാഘവത്തോടെ എല്ലാം കേട്ടി 
രുന്ന രാമനാഥന്‌ ചില തീരുമാനങ്ങള്‍ എടുക്കേണ്ടിവന്നു. 


പ്രായത്തിന്റെ ക്ഷീണാലസ്യങ്ങള്‍ കടന്നുവരുന്നത്‌ അറിഞ്ഞ രാമ 


ഓഗസ്റ്‌ - ഒമ്ട്രോബ്ര്‍ പക്ഷ 


നാഥന്‍ നാല്‍ പശുക്കളെ വിറ്റ്‌ പണം സനലിനെ ഏല്‍പിച്ചു. 


പണം ആവശ്യപ്പെട്ടുവരുന്നവര്‍ക്ക്‌ നൂറിന്‌ പത്ത്‌ പലിശനിരക്കിലാണ്‌ 
സനല്‍ പണമിടപാട്‌ ആരംഭിക്കുന്നത്‌. ആറ്‌ പേര്‍ക്കാണ്‌ അവന്‍ രണ്ടായിരം 
വീതിച്ചു നല്‍കിയത്‌. ആദ്യത്തെ മൂന്ന്‌ മാസം പലിശ സാംഖ്യ മുറയ്ക്ക്‌ ലഭി 
ച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. പിന്നീട്‌ ഇടമാസങ്ങളില്‍ മാത്രമാണ്‌ പലിശ ലഭിച്ചത്‌. 
വീണ്ടും ആവശ്യക്കാര്‍ വന്നെങ്കിലും മുതലും പലിശയും കിട്ടാതെ വിഷ 
മിച്ച സനല്‍ അവരെയെല്ലാം മടക്കി അയച്ചു. 


രേഖകളും ആധാരങ്ങളും ഉണ്ടെങ്കിലും അവയെല്ലാം സനലിന്റെ 
മുമ്പില്‍ ഉപയോഗശുന്യമായ കടലാസ്സുകളായിത്തീര്‍ന്നു. കോടതിയില്‍ 
കേസുമായി എത്തിയ സനലിന്‌ അവിടേയും നിരാശയാണ്‌ ലഭിച്ചത്‌. കേസു 
കള്‍ ഒരിക്കലും അവസാനിക്കാതെ നീണ്ടപ്പോള്‍ അവന്‍ വക്കീല്‍ ഓഫീ 
സിലേക്കുള്ള യാത്ര അവസാനിപ്പിച്ചു. 


പലിശയ്ക്ക്‌ പണം നല്‍കി പെട്ടെന്ന്‌ സമ്പന്നനാകാനുള്ള ശ്രമങ്ങള്‍ 
പരാജയപ്പെട്ടതോടെ സനല്‍ ട്യൂട്ടോറിയല്‍ കോളേജിലെ അദ്ധ്യാപകനായി. 
പതിയെ സംസാരിക്കുന്ന സനലിന്‌ കുട്ടികളുടെ മുമ്പില്‍ നില്‍ക്കുമ്പോള്‍ 
ജാള്യതയാണ്‌ തോന്നിയത്‌. വിദ്യാര്‍ത്ഥികളില്‍നിന്ന്‌ വരുന്ന ചോദ്യങ്ങളെ 
നേരിടാനാവാതെ സനല്‍ പലപ്പോഴും പരിദ്രമിച്ചുനിന്നു. 


അദ്ധ്യാപനം താങ്കള്‍ക്ക്‌ വിധിച്ചതല്ലെന്നും ഗുമസ്തപണിയാണ്‌ ചേരു 
ന്നതെന്നും പറഞ്ഞാണ്‌ ട്യൂട്ടോറിയല്‍ പ്രിന്‍സിപ്പള്‍ സനലിനെ ജോലി 
യില്‍നിന്ന്‌ പിരിച്ചുവിടുന്നത്‌. 


പിന്നീട്‌ സനല്‍ സര്‍ക്കാറുദ്യോഗത്തിനുവേണ്ടി പഠിക്കാനും പരീക്ഷ 
എഴുതാനും ആരംഭിച്ചു. ഇതിനിടെ പാലക്കാട്ടെ കുറിക്കമ്പനിയില്‍ ആറുമാസം 
അവന്‍ ജോലിചെയ്തു. കുറിക്കമ്പനി ഉടമ പണവുമായി മുങ്ങിയപ്പോള്‍ ഇട 
പാടുകാര്‍ സനലിനേയും സഹപ്രവര്‍ത്തകരേയും കൈകാര്യംചെയ്ത്‌ അവ 
ശരാക്കി. 


വീണ്ടും വീട്ടില്‍ ഇരുപ്പ്‌ തുടങ്ങിയ സനല്‍ പ്രതങ്ങളിലെ 
ജോലിയൊഴിവുകള്‍ വായിച്ച്‌ മുടങ്ങാതെ അപേക്ഷകള്‍ അയച്ചു. 


മുപ്പത്തിരണ്ടാം വയസ്സിലാണ്‌ സനലിന്‌ ഇലക്ട്രിസിറ്റി ബോര്‍ഡില്‍ 
ജോലികിട്ടുന്നത്‌. മുടപ്പല്ലൂരിലെ ഓഫീസില്‍ നിയമനം കിട്ടിയപ്പോള്‍ അവന്‌ 
വളരെയധികം സന്തോഷം തോന്നി. ജോലികിട്ടി ആറുമാസം തികഞ്ഞപ്പോള്‍ 
അവന്‍ മോട്ടോര്‍ സൈക്കിള്‍ വാങ്ങിച്ചു. 


“ഓഫീസില്‍ അദ്ധ്വാനഭാരമില്ലാത്ത ജോലിചെയ്ത സനല്‍ മുമ്പിലെ 
ത്തുന്ന ആവശ്യക്കാരില്‍നിന്ന്‌ പുറംവരുമാനം ഉണ്ടാക്കി. വീടുകള്‍ക്കും പമ്പു 
സെറ്റുകള്‍ക്കും വൈദ്യുതി കണക്ഷന്‍ കൊടുക്കുമ്പോള്‍ കിട്ടുന്ന കൈക്കൂ 


റ 
നട 


ലിയെ അവന്‍ യഥേഷ്ടം ചെലവഴിച്ചു. കോളേജില്‍വെച്ചുതന്നെ ശീലിച്ച 
മദ്യപാനം വരുമാനം കൂടിയതോടെ സനലിന്റെ ജീവിതത്തെ 
ആഹ്ലാദമയമാക്കി. വൈകുന്നേരങ്ങളില്‍ മദ്യപിക്കുന്ന സനല്‍ ഓരോ കവിള്‍ 
കുടിക്കു മ്പോഴേയ്ക്കും അനേകം മാംസകഷ്ണങ്ങളെ അകത്താക്കും. 


രാവിലെ ഓഫീസിലേക്കു പോകുന്ന സനല്‍ അപൂര്‍വ്വമായാണ്‌ 
വീട്ടില്‍നിന്ന്‌ ആഹാരം കഴിച്ചിരുന്നത്‌. ചെല്ലപ്പറാവുത്തരുടെ ഹോട്ടലിലെ 
സ്ഥിരം പറ്റുകാരനായ അയാള്‍ ഇറച്ചിയോ മീനോ ഇല്ലാതെ യാതൊന്നും 
തിന്നിരുന്നില്ല. 

സനലിന്റെ വൈകുന്നേരങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ നമുക്ക്‌ അറിയുന്നതുമാ 
ണല്ലോ. 

ഇക്കാലത്താണ്‌ സനലിന്‌ കൊല്ലങ്കോട്ടേക്ക്‌ സ്ഥലംമാറി കിട്ടുന്നത്‌. 


പുതിയ പരിതസ്ഥിതിയുമായി പൊരുത്തപ്പെടാന്‍ ആദ്യകാലങ്ങളില്‍ വിഷമം 
തോന്നിയെങ്കിലും പിന്നീട്‌ സാഹചര്യവുമായി അയാള്‍ ലയിച്ചുചേര്‍ന്നു. 


കൊല്ലങ്കോട്ടുവെച്ചാണ്‌ ക്യാഷിയര്‍ ഇന്ദുവുമായി സനല്‍ പരിചയ 
പ്പെടുന്നത്‌. അവരുടെ അടുപ്പം ക്രമേണ പ്രണയമായിത്തീര്‍ന്നു. ജോലിക്കാ 
രനായ സനലിനോട്‌ വിവാഹത്തെക്കുറിച്ച്‌ രുഗ്മണി സൂചിപ്പിച്ചതാണ്‌. 
ഇന്ദുവുമായുള്ള ബന്ധത്തെ സനല്‍ അമ്മയോട്‌ വിസ്തരിച്ച്‌ പറയുകയു 
ണ്ടായി. അന്യജാതിക്കാരിയെ മരുമകളായി സ്വീകരിക്കാന്‍ രുഗ്മണിയുടേയും 
രാമനാഥന്റേയും സാമ്പ്രദായിക മനസ്സുകള്‍ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞില്ല. 


സനലിനു വേണ്ടി കഴിഞ്ഞ കുറേമാസങ്ങളായി രാമനാഥന്‍ 
പെണ്ണന്വേഷിക്കുകയായിരുന്നു. അച്ഛനും അമ്മയും തടസ്സം നിന്നപ്പോള്‍ ഇന്ദു 
വിനെ വഞ്ചിക്കില്ലെന്ന തീരുമാനത്തോടെ സനല്‍ രാമനാഥനോടു പറഞ്ഞു; 


“നിങ്ങളെല്ലാം ജീവിതം അനുഭവിച്ചുതീര്‍ത്തവരാണ്‌. എന്റെ ജീവി 
തത്തെക്കുറിച്ച്‌ തീരുമാനം എടുക്കേണ്ടത്‌ ഞാന്‍തന്നെയാണ്‌. ഇന്ദുവിനെ 
അല്ലാതെ മറ്റാരേയും വിവാഹം കഴിക്കാന്‍ ഞാന്‍ തയ്യാറല്ല." 


സനലിന്റെയും ഇന്ദുവിന്റെയും വിവാഹം കൊല്ലങ്കോട്ട്‌ രജിസ്ദ്രാ 
ഫീസില്‍വെച്ചാണ്‌ നടക്കുന്നത്‌. അവരുടെ ചില സഹപ്രവര്‍ത്തകരും സുഹൃ 
ത്തുക്കളും മാത്രം ചടങ്ങില്‍ പങ്കെടുത്തു. കൊല്ലങ്കോട്ടുത്തന്നെ വാടകവീ 
ടെടുത്ത അവര്‍ ബന്ധുക്കളുടെ ഭാരം ഒഴിച്ച്‌ പുതുതായി ജീവിതം ആരംഭി 
ച്ചു. തികച്ചും ആസ്വാദ്യകരമായ ദാമ്പത്യമായിരുന്നു അവരുടേത്‌. യഥേഷ്ടം 
വരുമാനമുള്ള അവര്‍ ജീവിതത്തെ അനുഭൂതികളായി ആസ്വദിച്ചു. 


വിവാഹം കഴിഞ്ഞ്‌ ആറാംമാസത്തിലാണ്‌ ഇന്ദു ഗര്‍ഭിണിയാകുന്ന 
ത്‌. വിവരം അറിഞ്ഞപ്പോള്‍ ആദ്യമായി രുഗ്മണിയും രാമനാഥനും എത്തി. 
അതോടെ സനലിന്റെ വീടുമായി ഇന്ദുവും ബന്ധപ്പെട്ടുതുടങ്ങി. 


സ്റ്‌ - ഒമ്്രോങബ്ര്‍ ക്ട്‌ 


പ്രസവത്തിനു ശേഷമാണ്‌ ഇന്ദുവിന്റെ വീട്ടുകാര്‍ വരുന്നത്‌. 


എങ്കിലും രണ്ടു വീട്ടുകാരുമായും തുറന്ന മനസ്സോടെ പെരുമാറാന്‍ അവര്‍ക്ക്‌ 
കഴിഞ്ഞില്ല. 


തികച്ചും യാന്ത്രികമായ ജീവിതമാണ്‌ സനല്‍ ദിവസേന ആവര്‍ത്തി 
ച്ചിരുന്നത്‌. അദ്ധ്വാനഭാരമില്ലാത്ത ജോലിയാണെങ്കിലും അയാള്‍ വേണ്ടതില 
ധികം കൊഴുപ്പുകളെ ശരീരത്തില്‍ സംഭരിച്ചുവെച്ചു. തടംകെട്ടുന്നതെല്ലാം 
അടിഞ്ഞുകൂടി സര്‍വ്വനാശമുണ്ടാക്കുക സ്വാഭാവികമാണല്ലോ. 


സനലിന്റേയും ഇന്ദുവിന്റേയും വിവാഹജീവിതം ആറുവര്‍ഷമെ 
നീണ്ടുനിന്നുള്ളൂ. ഇതിനിടയ്ക്ക്‌ അയാള്‍ പുളിങ്കൂട്ടന്തറയില്‍ പത്തുസെന്റ്‌ 
സ്ഥലം വാങ്ങിച്ച്‌ ഇരുനില വീടു പണിതു. സര്‍വ്വ ആദ്ഃംബര വസ്തുക്ക 
ളും യന്ത്രോപകരണങ്ങളും അവര്‍ വീടിന്റെ ഭാഗമായി വാങ്ങിച്ചു. മോട്ടോര്‍ 
സൈക്കിളും മാരുതിക്കാറും വീടിന്റെ പോര്‍ച്ചില്‍ അലങ്കാരമായി കിടന്നു. 


മകന്‍ അരുണ്‍ രണ്ടാംക്ലാസ്സില്‍ ചിന്മയ സ്‌കൂളില്‍ പഠിക്കുമ്പോ 
ഴാണ്‌ സനലിന്റെ ജീവിതം അവസാനിക്കുന്നത്‌. രാത്രി ഉറങ്ങാന്‍ കിടന്ന 
സനല്‍ പിന്നീട്‌ ഒരിക്കലും ഉണരുന്നില്ല. ഉറക്കത്തില്‍ കടന്നുവന്ന മരണം 
അയാളുടെ ജീവിതത്തെ അവസാനിപ്പിച്ചു. 


ഇനി നമുക്ക്‌ വീണ്ടും രാമനാഥനിലേക്ക്‌ മടങ്ങിവരാം. 


രാമനാഥന്റെ അറുപത്തിമൂന്നാം വയസ്സിലാണ്‌ സനല്‍ മരിക്കുന്ന 
ത്‌. അപ്പോഴും അയാള്‍ കൃഷിയും പാലുകച്ചവടവും സോഡാവില്പനയു 
മായി ജീവിതത്തില്‍ പിടിച്ചുനിന്നു. കൊടുംവെയിലില്‍ സോഡാ വില്‍ക്കാ 
നായി സൈക്കിള്‍ ചവിട്ടുന്ന അയാള്‍ കയറ്റങ്ങളില്‍ വാഹനത്തെ തള്ളി 
യാണ്‌ നടക്കുക. അദ്ധ്വാനത്തിന്റെ ആവശ്യത്തിന്‌ അനുസരിച്ച്‌ ഭക്ഷണം 
കഴിച്ച രാമനാഥന്റെ ശരീരത്തില്‍ ഒരിക്കലും കൊഴുപ്പുകെട്ടിക്കിടന്നില്ല. 


സനലിന്റെ മരണശേഷം ഇന്ദുവിന്റേയും അരുണിന്റേയും 
ഭാരത്തെക്കൂടി രാമനാഥന്‍ ഏറ്റെടുത്തു. കൊല്ലങ്കോട്ടുള്ള വീടുവിറ്റ അവള്‍ 
മുടപ്പല്ലുരിലേക്ക്‌ സ്ഥലംമാറ്റം വാങ്ങിച്ചു. രാമനാഥന്റെ വീട്ടില്‍ താമസം ആരം 
ഭിച്ച അവള്‍ അരുണിനെ വടക്കഞ്ചേരി ചെറുപുഷ്പം സ്‌ക്കൂളില്‍ ചേര്‍ത്തു. 


പുതിയൊരു ജീവിതരീതിയെ സ്വീകരിക്കാനും അവസ്ഥയ്ക്ക്‌ അനു 
സരിച്ച നിലപാടുകള്‍ സ്വീകരിക്കാനും ഇന്ദു തയ്യാറായി. രാമനാഥന്‍ 
അവള്‍ക്ക്‌ തുണയായി. ഇപ്പോള്‍ അവളുടെ മനസ്സില്‍ അരുണിന്റെ ഭാവി 
മാത്രമാണുള്ളത്‌. 


കഥപറഞ്ഞു നിര്‍ത്തിയ പ്രപഞ്ചവന്‍ തുടര്‍ന്നു. 


രാമനാഥന്‍ എണ്‍പത്തിനാലാം വയസ്സിലാണ്‌ മരിക്കുന്നത്‌. അപ്പോ 
ഴേയ്ക്കും അരുണ്‍ എഞ്ചിനീയറായി തൃശൂരിലെ പൊതുമരാമത്ത്‌ വകുപ്പില്‍ 


ച്ഥാക്കാഥിഷ്‌ 


ജോലി നേടിയിരുന്നു. ഒരുമാസത്തോളം രാമനാഥന്‍ നിസ്സഹായനായി കിട 
ക്കയില്‍ കിടന്നു. പരസഹായത്തോടെയാണ്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ ദിനകൃത്യ 
ങ്ങള്‍ പോലും ചെയ്യാന്‍ കഴിഞ്ഞത്‌. തന്റെ ദുരിതാവസ്ഥയോട്‌ സ്വയം സഹ 
തപിച്ച അയാള്‍ എത്രയും വേഗം കൊണ്ടുപോകണമെന്ന്‌ ദൈവത്തോട്‌ 
നിരന്തരം അപേക്ഷിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. 


നിസ്സഹായനായി രാമനാഥന്‍ കിടക്കുന്നതുകണ്ട്‌ ബന്ധുക്കള്‍ അയാ 
ളുടെ മരണത്തിനുവേണ്ടി പ്രാര്‍ത്ഥിക്കുകയും ചെയ്തു. 


രാമനാഥന്റെ മരണത്തെ അയാളും ബന്ധുക്കളും ഒരുപോലെ ആഗ്ര 
ഹിച്ചു. അയാളുടെ മരണം പ്രത്യാഘാതങ്ങളും ഖേദങ്ങളുമില്ലാത്ത സംഭവ 
മായി. എന്നാല്‍ സനലിന്റെ ആകസ്മികമരണം ജീവിച്ചിരിക്കുന്നവരുടെ മന 
സ്സില്‍ അയാളുടെ യാവ്വനമുള്ള ശരീരത്തേയും പതിഞ്ഞ ശബ്ദത്തേയും 
എക്കാലത്തും അവശേഷിപ്പിച്ചു. കൂടാതെ ജീവിച്ചു മതിവരാത്ത അയാളുടെ 
ആത്മാവ്‌ ഭൂമിയില്‍ എക്കാലത്തും നിലനില്‍ക്കുന്നുവെന്നും പറയാം. 


ക്ഷത്രജന്‍ കഥപറഞ്ഞു നിര്‍ത്തിയപ്പോള്‍ ആറാം പ്രതിമ അടുത്ത 
കഥ കേള്‍ക്കാനുള്ള ജിജ്ഞാസയോടെ അയാളുടെ മുഖത്തേക്കു നോക്കി. 


യ യ യ 
ചഠരിവത്്‌ ഹരുവ്വേഴസസ 
പോലീസ്‌ സ്റ്റേഷനെതിര്‍വശം, വടക്കഞ്ചേരി 
ഫോണ്‍ : 9847511545 


വിവാഹാവശ്യങ്ങള്‍ക്കും 
മറ്റ്‌ ആഘോഷവേള 
കള്‍ക്കും പൂമാലകള്‍, 
ബൊക്കകള്‍ തുടങ്ങി 
എല്ലാവിധ പുഷ്പാലങ്കാര 
ങ്ങളും വിശ്വസ്തതയോടെ 
തയ്യാര്‍ചെയ്തു കൊടു 
ക്കുന്ന വടക്കഞ്ചേരിയിലെ 
പ്രമുഖ സ്ഥാപനം. 
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എ൦.ഏന്‍.റോയിയുടെ' ലേഖനങ്ങള്‍ 


സ്പംന്യാസ്പത്തിന്റെ 
സ്പാമൂഹിക്പരിസ്പരം 


വര്‍ത്തമാനകാലം എന്നത്‌ ഭൂതകാലത്തിന്റെ ഉത്പന്നമാണ്‌. അതി 
നാല്‍, ഏതൊരു ജനതയുടെയും ദേശീയ നവോത്ഥാനത്തിന്‌ വര്‍ത്തമാന 
കാലത്തെ മാ്രമല്ല, മുഴുവന്‍ ചരിത്രത്തെയും വിമര്‍ശനാത്മകമായി വില 
യിരുത്തണം. വര്‍ത്തമാനകാല അവസ്ഥയെ അടിമുടി മാറ്റണമെങ്കില്‍ ആ 
അവസ്ഥയുടെ കാരണങ്ങളെ ആദ്യം കണ്ടെത്തണം. ഒരുപക്ഷെ, ആ കാര 
ണങ്ങളുടെ വേരുകള്‍ അതിവിദുരമായ ഭുതകാലംവരെ എത്തിയിരിക്കാം. 
പുറമേയ്ക്കു പരസ്പരബന്ധമില്ലാത്തതും ക്രമരഹിതവുമായി തോന്നിയേ 
ക്കാമെങ്കിലും ചരിത്രസംഭവങ്ങള്‍ക്കു കാര്യകാരണങ്ങളുടേതായ ഒരു ശൃംഖ 
ലയുണ്ട്‌. 

ഉദാഹരണമായി, ഇന്ത്യയുടെ വര്‍ത്തമാനകാല അവസ്ഥയ്ക്കു 
കാരണം വിദേശഭരണമാണെന്ന്‌ കരുതപ്പെടുന്നു. അതൊരു അര്‍ദ്ധസത്യം 
മാത്രമാണ്‌. വിദേശ ശക്തികള്‍ ഇന്ത്യയെ കീഴടക്കാന്‍ എന്തായിരുന്നു 
കാരണം? കാരണമില്ലാത്ത ചരിത്രപ്രതിഭാസമൊന്നുമായിരുന്നില്ല അത്‌. 
ഇന്ത്യന്‍ ജനതയുടെ ഭൂതകാലചരിത്രത്തില്‍ അതിന്റെ കാരണം തേടണം. 
വിദേശ ആക്രമണകാരികള്‍ക്ക്‌ എളുപ്പത്തില്‍ കീഴ്പ്പെടുത്താന്‍ പാകത്തില്‍ 
ഇന്ത്യന്‍സമൂഹം ചില സാമൂഹികരോഗങ്ങളാല്‍ ദുര്‍ബലമായിരുന്നിരിക്കണം. 


ചുരുക്കത്തില്‍, ഭൂതകാലത്തെ വിമര്‍ശനാത്മകമായി പരിശോധിക്കു 
ന്നതിലൂടെ മാത്രമേ വര്‍ത്തമാനകാല അവസ്ഥയുടെ മൂലകാരണം കണ്ടെ 
ത്താനാവു. വര്‍ത്തമാനകാല അവസ്ഥയുടെ പരിവര്‍ത്തനമാകട്ടെ ആ മുല 
കാരണത്തെ ഇല്ലാതാക്കുന്നതിനെ ആശ്രയിച്ചുമിരിയ്ക്കുന്നു. 


വര്‍ത്തമാനകാല ദുരിതങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ആശ്വാസം നേടുന്നതിനായി 
വാസ്തവമോ കല്‍പിതമോ ആയ ഭൂതകാലമഹിമയില്‍ അഭയംതേടുന്ന ഒരു 
ജനതയ്ക്കു മുമ്പില്‍ ഭാവിയുടെ വാതായനങ്ങള്‍ കൊട്ടിയടയ്ക്കപ്പെട്ടിരിക്കു 
ന്നു. ഭൂതകാലത്തിന്റെ മഹത്ത്വീകരണം ഇന്ത്യന്‍ ദേശീയവാദത്തിന്റെ മുഖ്യ 
സവിശേഷതയാണ്‌. നമ്മുടെ സ്വന്തം ചരിത്രത്തെ വിമര്‍ശനാത്മകമായി വില 
യിരുത്താന്‍ അതിനാവില്ല. ഇന്ത്യന്‍ സംസ്ക്കാരം “ആത്മീയ”മായതിനാല്‍ 
അത്‌ മറ്റു ജനതകളുടെ സംസ്കാരത്തേക്കാള്‍ ശ്രേഷ്ഠമാണ്‌ എന്ന തരം 


ച്ഥാക്ാഥിച്‌ 


താണ ആത്മസംതൃപ്തി നമുക്കുണ്ട്‌. ഈ വീക്ഷണത്താല്‍ മത്തരായി, അന്യ 
രാജ്യങ്ങളുടെ ചരിത്രത്തില്‍നിന്ന്‌ എന്തെങ്കിലും പഠിക്കാനുണ്ടെന്ന്‌ നാം കരു 
തുന്നില്ല. പഠിക്കുകയാണെങ്കില്‍ ഇന്ത്യന്‍ സംസ്ക്കാരത്തിന്‍റെ “സവിശേഷ 
തകള്‍" മറ്റു സംസ്ക്കാരങ്ങളിലും കാണാനാവും. 


ആത്മീയ ജീവിതത്തിനായി ലാകികജീവിതത്തെ ഉപേക്ഷിക്കുക 
എന്നത്‌ ഇന്ത്യന്‍ സംസ്കാരത്തിന്റെ ശ്രേഷ്ഠതയുടെ ചിഹ്നമാണെന്ന്‌ 
പൊതുവെ വിശ്വസിക്കപ്പെടുന്നു. മറ്റു രാജ്യങ്ങളിലും അത്തരം പ്രവണത 
സാധാരണമായിരുന്നു എന്ന്‌ കാണുമ്പോള്‍ ഇന്ത ക്കാര്‍ ആ അവകാശവാദം 
ഉപേക്ഷിക്കണം. നമ്മുടെ ഭൂതകാലത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ആ പ്രിയസിദ്ധാന്തത്തിന്‌ 
ഇളക്കംതട്ടുമ്പോള്‍, ഭാവിയെ കീഴടക്കാനുള്ള അനിവാര യ ഉപാധിയായ ചരി 
ത്രത്തിന്റെ വിമര്‍ശനാത്മകപഠനം ആരംഭിക്കും. 


“മനുഷ്യന്‍ കുറ്റവാളിയും ദൈവം നിഷ്ഠുരശാസകനും ആണെന്ന 
കിരാതമായ ആവേശത്താല്‍ പ്രചോദിതരായിരുന്നു ആദ്യകാല ക്രൈസ്തവ 
സംന്യാസിമാര്‍"' എന്ന്‌ ഗിബ്ബണ്‍ എഴുതുന്നു. (11൩൦ ൨൦൦1൩൦ ഫാര്‍ 7! വ്‌ 
10൩൭൩ 1:൩0176൦). ക്രൈസ്തവസംന്യാസിമാര്‍ “സാമാന്യ 
(ഗ്വിജ്ചാരില്‍നിന്നു വ്ൃത്യസ്തമായി എല്ലാ ജീവിതസുഖങ്ങളെയും സാമു 
ഹിക ഉത്തരവാദിത്വങ്ങളെയും ഉപേക്ഷിച്ചു. യാചിച്ചോ അല്ലാതെയോ കിട്ടിയ 
രുചിയില്ലാത്ത അല്പഭക്ഷണംകൊണ്ട്‌ അവര്‍ ജീവിച്ചു. അവര്‍ മദ്യമാംസാ 
ദികള്‍ കഴിച്ചിരുന്നില്ല. (്രഹ്മചര്യം അനുഷ്ഠിച്ചിരുന്നു. വിവാഹം അനുവദി 
ക്കപ്പെട്ടിരുന്നില്ല. പലതരത്തിലുള്ള (്രൂരമാര്‍ഗ്ഗങ്ങളിലൂടെ അവര്‍ ശരീര 
ത്തെയും മനസ്സിനെയും പീഡിപ്പിച്ചു. പ്രേമം, സ്നേഹം, സന്തോഷം, വിശ്ര 
മം, വിനോദം തുടങ്ങിയ തനുമാനസങ്ങളുടെ സ്വാഭാവിക പ്രവണതകളെല്ലാം 
തിന്മകളായി നിന്ദിക്കപ്പെട്ടു. ആശ്രമജീവിത സ്ര്പദായത്തിനു വ്യാപകമായ 
സ്വാധീനമുണ്ടായിരുന്നു. ഗിബ്ബണ്‍ പറയുന്നു: “അധഃപതിച്ച ലോക 
ത്തില്‍നിന്ന്‌ ആയിരക്കണക്കിനു പരിത്യാഗികള്‍ നിതാന്തമായ ഏകാന്തത 
യിലേക്ക്‌ അഥവാ മതാത്മകസമുഹത്തിലേയ്ക്ക്‌ ഓടിപ്പോയി. ലാകികമായ 
സ്വത്തുക്കളെയെല്ലാം അവര്‍ ഉപേക്ഷിച്ചു... താമസിയാതെ, തങ്ങള്‍ നിന്ദിച്ച 
ലോകത്തിന്റെ ആദരം അവര്‍ നേടി; മാത്രമല്ല, ശാസ്ത്രത്തിന്റെയോ യുക്തി 
യുടെയോ സഹായമില്ലാതെ, യവനചിന്താസരണികളുടെ ശ്രമകരമായ നന്മ 
കളെയെല്ലാം അടിച്ചമര്‍ത്തിയ അവരുടെ ദൈവികദര്‍ശനത്തിനുമേല്‍ ഉച്ച 
ത്തിലുള്ള സ്തുതിഘോഷവും മുഴങ്ങി.” 


സംന്യാസവും ലാകികജീവിതനിരാസവും നന്മയാണെന്ന്‌ ക്രിസ്തു 
മതം മാത്രമല്ല ഉപദേശിച്ചിരുന്നത്‌. പണ്ട്‌, മനത്തേയും സമര്‍പ്പണത്തെയും 
ജ്ഞാനമാര്‍ഗ്ഗമായി പൈഥഗോറിയന്‍മാര്‍ അനുശീലിച്ചിരുന്നു. സമ്പത്തിനോ 
ടുള്ള അവജ്ഞയും വേദനയോടും മരണത്തോടുമുള്ള ആഭിമുഖ്യവും ദാര്‍ശ 
നികന്റെ മുദ്രയായി സ്റ്റോയിക്കുകള്‍ കരുതിയിരുന്നു. സിനിക്കുകളും ജീവിത 


ഓഗസ്റ്‌ - ഒമ്ട്രോങ്ര്‍ ക്ട്‌ 


സുഖസൌഈകര്യങ്ങളോടും നാട്ടുനടപ്പുകളോടും അവജ്ഞ പ്രകടിപ്പിച്ചിരുന്നു. 


്രിസ്ത്വബ്ദത്തിന്റെ ആദ്യവര്‍ഷങ്ങളില്‍ റോമന്‍ റിപ്പബ്ലിക്കിന്റെ 
കീഴിലുള്ള ഏഷ്യന്‍പ്രദേശങ്ങളുടെ സ്ഥാനപതിയായിരുന്നു പ്ലീനി. ദാര്‍ശ 
നികമനസ്സുള്ള അദ്ദേഹം, “പണമില്ലാതെ ജീവിക്കുകയും, സ്ത്രീകളില്ലാതെ 
പെറ്റുപെരുകുകയും (അതായത്‌, മാര്‍ഗ്ഗംകൂടിയവരുടെ പ്രവാഹത്താല്‍ അവ 
രുടെ എണ്ണം കൂടിയിരുന്നു) മനുഷ്യവംശത്തിന്റെ അസംതൃപ്തിയില്‍നിന്ന്‌ 
നിരന്തരം ജനിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന ഏകാന്തമനുഷ്യരെ”” കണ്ട്‌ ആഹ്ലാദിക്കു 
കയും അദ്ഭുതപ്പെടുകയും ചെയ്യുന്നുണ്ട്‌. പ്ല്ധഘ 115) 

ക്രിസ്തുമതത്തിന്റെ ആവിര്‍ഭാവത്തിന്‌ എത്രയോ നൂറ്റാണ്ടുകള്‍ക്കു 
മുമ്പുതന്നെ യഹുദപ്രവാചകര്‍ സംന്യാസജീവിതം നയിച്ചിരുന്നു. ലോകത്തെ 
വര്‍ജ്ജിക്കുകയും അതിന്റെ തിന്മകള്‍ക്കും പ്രലോഭനങ്ങള്‍ക്കും നിരര്‍ത്ഥ 
കതയ്ക്കും നശ്വരസ്വഭാവത്തിനും എതിരെ ഗര്‍ജ്ജിക്കുകയും ശാപവചന 
ങ്ങള്‍ ചൊരിയുകയും ചെയ്ത നീണ്ട ഒരു പ്രവാചകപരമ്പരയിലെ അവ 
സാനകണ്ണിയായിരുന്നു സ്നാപകയോഹന്നാന്‍. ക്രിസ്തുമതം രൂപംകൊള്ളു 
ന്നതിനു മുന്നോടിയായി എസ്സിനിയന്‍മാരെപ്പോലുള്ള നിരവധി സംന്യാസി 
സമൂഹങ്ങള്‍ നിലവില്‍ വന്നിട്ടുണ്ടായിരുന്നു. കൂടാതെ, ജ്ഞാനയോഗി 
(൩050ഠ൦ട)കളും അലക്സാണ്ഡ്രിയയിലെ നവപ്പലേറ്റോണിസത്തിന്റെ ആരാ 
ധകരായ മിസ്റ്റിക്കുകളും ഉണ്ടായിരുന്നു. തരണം ചെയ്യാനാവില്ലെന്നു തോന്നി 
പ്പിച്ച ഒരു സാമൂഹിക പ്രതിസന്ധിയുടെ നിരവധി ലക്ഷണങ്ങളായിരുന്നു 
അവയെല്ലാം. 


ക്രൈസ്തവ ആശ്രമജീവിത സമ്പ്രദായം (0൩൭50൨5൩) ആ സാമൂ 
ഹികരോഗത്തിന്റെ മൂര്‍ദ്ധന്യാവസ്ഥയായിരുന്നു. ക്രൈസ്തവ സംന്യാസി 
മാര്‍ തങ്ങളുടെ വിഗ്രഹാരാധകരായ (1൭2൨) പൂര്‍വ്വികരില്‍നിന്ന്‌ കുറച്ചു 
മുന്നോട്ടുപോയി എന്നുമാത്രം. ഗിബ്ബണ്‍ പറയുന്നതു നോക്കുക: “ദൈവിക 
ദര്‍ശനത്തിന്റെ ആരാധകര്‍, കുറച്ചുകൂടി പരിശുദ്ധവും പരിപൂര്‍ണ്ണവുമായ 
ഒരു മാതൃകയെ അനുകരിക്കാനഭിലഷിച്ചു. മരുഭൂമികളിലേയ്ക്കു പിന്‍വാ 
ങ്ങിയ പ്രവാചകരുടെ കാലടികളെ പിന്തുടര്‍ന്നു കൊണ്ട്‌ അവര്‍ ഈജി 
പ്തിലും പാലസ്തീനിലും എസ്സിനിയന്‍മാര്‍ ഏര്‍പ്പെടുത്തിയ ഭക്തിപുരസ്സ 
രവും ധ്യാനനിരതവുമായ' ജീവിതത്തിലഭയം തേടി.” 


ക്രൈസ്തവ ആശ്രമജീവിത സ്വ്പദായത്തിന്റെ ആരംഭം ഈജി 
പ്തില്‍ കണ്ടെത്താനാവും. ഈ സമ്്രദായത്തിന്റെ അഗ്രഗാമി ആന്തണി 
യെന്ന നിരക്ഷര യുവാവായിരുന്നു. അദ്ദേഹം തനിക്ക്‌ പൈതൃകമായിക്കിട്ടിയ 
സ്വത്തിനെയും കുടുംബത്തെയും ഉപേക്ഷിച്ച്‌ മരുഭൂമിയിലേയ്ക്കു പോയി 
ശരീരത്തെ ഭ്രാന്തമായി പീഡിപ്പിച്ചുകൊണ്ട്‌ ധ്യാനത്തിലും പ്രാര്‍ത്ഥനയിലും 
മുഴുകി ജീവിച്ചു. ആ അഗതിയായ കൃഷിക്കാരന്‍ താമസിയാതെ ദൈവിക 


ട്ര ാശാധിഷ്‌ 


പ്രകാശത്തിന്റെ വാഹകനെന്ന നിലയില്‍ പ്രസിദ്ധനായി. സഹസ്രങ്ങള്‍ അദ്ദേ 
ഹത്തിന്റെ മാതൃക പിന്തുടര്‍ന്നു. 


ആരംഭഘട്ടത്തില്‍ ക്രൈസ്തവസഭ ആശ്രമജീവിത സ്ര്പരദായത്തെ 
സംശയത്തോടെയാണ്‌ വീക്ഷിച്ചത്‌. പക്ഷെ, ക്രൈസ്തവ യാഥാസ്ഥിതിക 
തയുടെ അധ്യക്ഷപിതാവായ അത്തനേഷ്യസിന്‌ യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെ അഭിമു 
ഖീകരിക്കാനുള്ള ധൈര്യമുണ്ടായിരുന്നു. തുടര്‍ന്ന്‌, ആന്തണി ഒരു വിശുദ്ധ 
നായി വാഴ്ത്തപ്പെട്ടു. അഗതികളായ ജനസാമാന്യത്തിന്റെ ആത്മീയ ഭാവന 
യുടെ ആഴത്തിലേയ്ക്കു കടന്നുചെന്ന്‌ സഭയുടെ വേരറുത്തുകൊണ്ടിരുന്ന 
ഒരു പ്രസ്ഥാനവുമായി പൊരുത്തപ്പെട്ടുപോകണമെന്നും അതിന്റെ രക്ഷാ 
കര്‍തൃത്വം ഏറ്റെടുക്കണമെന്നും ശക്തനായ ആ ബിഷപ്പ്‌ മനസ്സിലാക്കി. 


പിന്നീട്‌, റോമാ സാമ്രാജ്യത്തിന്‍റെ പതനത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌ രൂപംകൊണ്ട 
സാമൂഹിക ജീര്‍ണ്ണതയുടെ ദുരിതസാഗരത്തിലെ തഴച്ചുവളരുന്ന തുരുത്തു 
കളായി ശക്തമായ കത്തോലിക്കാസഭയുടെ സംരക്ഷണത്തിലും രക്ഷാധി 
കാരത്വത്തിലും ക്രൈസ്തവമഠങ്ങള്‍ നിലകൊണ്ടു. അടിമത്തമെന്ന തകര്‍ന്ന 
പഴയ ഉത്പാദനരീതിയ്ക്കു പകരമായി മതാത്മകമായ അച്ചടക്കം, വിശുദ്ധ 
മായ കാര്‍ക്കശ്യമെന്ന അന്ധവിശ്വാസം സംന്യാസിമാരുടെ സ്വമേധയാലുള്ള 
അദഭ്ധ്വാനത്തിനു പ്രേരകശക്തിയായി മാറി. 


നൈല്‍നദിയുടെ താഴ്വരകളിലൂുടനീളമുള്ള നഗരങ്ങളിലും തെബി 
യാസ്‌ മലനിരകളിലും ലിബിയന്‍ മരുഭുമികളിലു മെല്ലാം വ്യാപക 
മായതോതില്‍ സംന്യാസിമാരുടെ അധിവാസകേന്ദ്രങ്ങള്‍ പെരുകിവന്നു. 
ഈജിപ്തിന്റെ തലസ്ഥാനഗരിയുടെ അടുത്തുള്ള മലനിരകളും മരുഭൂമിക 
ളുമെല്ലാം സംന്യാസിമാരെക്കൊണ്ട്‌ തിങ്ങിനിറഞ്ഞിരുന്നു. ആന്തണിയും ശി 
ഷ്യന്‍മാരും കൂടി അമ്പതോളം സംന്യാസിമഠങ്ങള്‍ സ്ഥാപിച്ചിരുന്നു. ആശ്ര 
മജീവിതസ്യമ്പദായത്തിന്റെ ആ സ്മാരകാവശിഷ്ടങ്ങള്‍ ജിജ്ഞാസുക്കളായ 
യാത്രികര്‍ക്ക്‌ നിരീക്ഷണത്തിനായി ഇപ്പോഴും നിലകൊള്ളുന്നുണ്ട്‌. മലനിര 
കളിലേയും മരുഭൂമിയിലെയും ഏകാന്തതയില്‍ തപജപധ്യാനനിരതരായി 


ജീവിച്ച ഏകാന്തരായ വ്യക്തികള്‍ അടങ്ങിയതായിരുന്നു ആന്തണിയുടെ 
സംന്യാസിസംഘം. 


പച്ചോണിയസ്‌ ഏകാന്തരുടെ “സംഘടിത സമുദായങ്ങള്‍” സ്ഥാപി 
ച്ചു. അങ്ങനെ കൂട്ടായി ജീവിക്കുന്ന “സഹോദരന്മാര്‍” കഠിനവും കര്‍ക്കശ 
വുമായ പെരുമാറ്റച്ചട്ടങ്ങള്‍ക്കു വിധേയരായിരുന്നു. റോമാസാമ്രാജ യത്തിന്റെ 
തകര്‍ച്ചയില്‍നിന്നു സമൂഹത്തെ രക്ഷിക്കുകയെന്ന സുപ്രധാനമായ സാമ്പ 
ത്തികകൃത്യത്തിലേയ്ക്ക്‌ അങ്ങനെ സംന്യാസിമഠങ്ങള്‍ ഉയര്‍ന്നുവന്നു. 
നൈല്‍നദിയുടെ മേല്‍ഭാഗത്തുള്ള ചെറുതും ഒറ്റപ്പെട്ടതുമായ ദ്വീപില്‍ പച്ചോ 
ണിയന്‍ സംന്യാസിസംഘം സ്ഥാപിച്ച ആദ്യത്തെ മഠത്തില്‍ ആയിരത്തിനാ 


ചം 


ഓഗസ്റ്‌ -- ഒമ്ദ്രോബ്ര്‍ 2014 


ന്നൂറു സഹോദരന്‍മാരുണ്ടായിരുന്നു. പിന്നീട്‌, ആ വിശുദ്ധമഠാധിപതി ഒമ്പതു 
സംന്യാസിമഠങ്ങളും ഒരു കന ്യാസ്ത്രിമഠവും സ്ഥാപിക്കുകയുണ്ടായി. താമ 
സിയാതെ, കര്‍ക്കശമായ (രഹ്മചര്യം, കഠിനമായ വിരക്തി, തനുമാനസ 
ങ്ങളുടെ തീര്വമായ പീഡനം, ലാകികസുഖങ്ങളോട്‌ പരിപൂര്‍ണ്ണമായ 
വിരക്തി എന്നിവയോട്‌ പ്രതിജ്ഞാബദ്ധരായ അംഗങ്ങളുടെ എണ്ണം അമ്പ 
തിനായിരത്തോളമെത്തി. ഭ്രാന്തമായ വിശ്വാസതീധ്വതയുള്ളവരുടെ ആ 
സംഘങ്ങള്‍, പച്ചോണിയസ്‌ രൂപം നല്‍കിയ “ദൈവികനിയമങ്ങളുടെ അച്ച 
ടക്ക്‌ "ത്തിനു കീഴില്‍ ഒത്തുചേര്‍ന്നു. 


ഒരുകാലത്ത്‌ സാമാന്യജനനിബിഡവും സമ്പന്നവുമായിരുന്ന 
നൈല്‍നദിയുടെ താഴ്വാരങ്ങളിലെ നഗരങ്ങള്‍, സംന യാസം ജീവിതവൃത്തി 
യായി സ്വീകരിച്ച സ്ത്രീപുരുഷന്‍മാരെക്കൊണ്ട്‌ മിക്കവാറും തിങ്ങിനിറഞ്ഞി 
രുന്നു. ക്ഷണവിശ്വാസശീലരായ ഭക്തജനങ്ങളുടെ എണ്ണം ആരാധനാലയ 
ങ്ങളില്‍ കൊള്ളുന്നതിനപ്പുറമായിരുന്നു. ആയതിനാല്‍ പൊതുസഈധങ്ങളും 
നഗരഭിത്തികള്‍ പോലും ആരാധനാസ്ഥലങ്ങളും പ്രസംഗപീഠങ്ങളുമായി ഉപ 
യോഗിക്കപ്പെട്ടു. ഈജിപ്തില്‍ ഒരുകാലത്ത്‌ ജനസംഖ്യയുടെ പകുതി ആളു 
കള്‍ ഏകാന്തവാസികളായും മഠജീവിതത്തിന്റെ “ദൈവിക അച്ചടക്ക്‌"ത്തിനു 
കീഴിലായും സംന്യാസത്തിന്റെ വിശുദ്ധമായ ജീവിതം നയിച്ചിരുന്നുവെന്ന്‌ 
ചരിത്രകാരനായ റൂഫിനസ്‌ അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. ഗിബ്ബണാകട്ടെ, “അക്കാ 
ലത്ത്‌ ഈജിപ്തില്‍ ദൈവത്തെ കണ്ടെത്തുക എന്നത്‌ മനുഷ്യനെ കണ്ടെ 
ത്തുന്നതിനേക്കാള്‍ എളുപ്പമായിരുന്നു” എന്നെഴുതുന്നു. 


സംന്യാസമെന്ന വിശുദ്ധജീവിതത്തിന്റെ ജ്ഞാനവും പ്രയോഗവും 
റോമിനു പരിചയപ്പെടുത്തിയത്‌ അത്തനേഷ്യസ്‌ ആയിരുന്നു. ആത്തണിയുടെ 
ശിഷ്യന്‍മാര്‍ “ലോകതലസ്ഥാന്‌ത്ത്‌ ഒരു അധിവാസകേന്ദ്രം സ്ഥാപിച്ചു. 
ഗിബ്ബണ്‍ എഴുതുന്നു: “ഈ ഈജിപ്തുകാരുടെ അപരിചിതവും അപരിഷ്കൃ 
തവുമായ രൂപഭാവങ്ങള്‍ ആദ്യം ഭീതിയും അവജ്ഞയുമാണ്‌ ജനിപ്പിച്ചതെങ്കി 
ലും, പിന്നീട്‌ അഭിനന്ദനങ്ങളും അസൂയാവഹമായ അനുകരണവുമാണ്‌ ലഭി 
ച്ചത്‌. സെനറ്റര്‍മാരും, പ്രത്യേകിച്ച്‌ മേദ്രണ്‍മാരും തങ്ങളുടെ കൊട്ടാരങ്ങ 
ളെയും വസതികളെയുമെല്ലാം മഠങ്ങളാക്കിമാറ്റി.”” 

ഭക്തിയുടെയും സമര്‍പ്പണത്തിന്റേതുമായ ഈ പുതിയ സ്ഥാപന 
ത്തോടുള്ള പ്രത്യക്ഷത്തിലുള്ള ഈ ആദരപ്രകടനം ആത്മീയാവേശത്തിന്റെ 
ചിഹ്നം എന്നതിനേക്കാള്‍, ആഡംബരത്തിലും അലസതയിലും തളര്‍ന്ന ജീവി 
തത്തെ സന്തോഷിപ്പിക്കുന്ന ഒരു പുതുമയ്ക്കു വേണ്ടിയുള്ള താല്‍പര്യമാ 
യിരുന്നു. 

പഴയ വിഗ്രഹാരാധനക്കാരുടെ മുന്‍വിധികളുടെ സ്ഥാനത്ത്‌ പുതിയ 
അന്ധവിശ്വാസത്തെ പ്രതിഷ്ഠിക്കുന്നതില്‍ ഭയവും അതിന്റേതായ പങ്കുവ 


പ പ 
തം ടാ 


ഹിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. മഠങ്ങളെ പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കുന്നതിന്റെ പ്രതിഫലം പരലോകത്ത്‌ 
ലഭിക്കുമെന്ന്‌ പ്രതീക്ഷിക്കപ്പെട്ടു. ഇഹലോകജീവിതത്തിന്റെ മട്ടുകുടിച്ച്‌ മത്തു 
പിടിച്ചധ:പതിച്ച റോമന്‍ പ്രഭുത്വം, സ്വര്‍ഗ്ഗരാജ്യത്ത്‌ കുറേക്കൂടി മഹനീയമായ 
ജീവിതം ഉറപ്പുനല്‍കുന്ന പുതിയ ജീവിതരീതിയുടെ പ്രകമ്പനത്തെ ഇഷ്ട 
പ്പെട്ടു. വിഗ്രഹാരാധനയുടെ ഐന്ദ്രികപരത ക്രൈസ്തവ അധിക്ഷേപത്തിന്‌ 
വിധേയമായിരുന്നു. ഐന്ദ്രികമായ വിശുദ്ധവസ്തുക്കളുടെ എണ്ണം പരിമി 
തമാക്കപ്പെട്ടിരുന്നതിനാല്‍, ദൈവത്തിനു സമര്‍പ്പിക്കുകയെന്ന കന്യാസ്ത്രീ 
സ്്്രദായം അത്ര വ്യാപകമായിരുന്നില്ല. ഇക്കാര്യത്തില്‍ നുമ (നൂമ പോംപി 
ലിയസ്‌ (753-ഒ്ദ ബി.സി.) റോമുലസിന്റെ പിന്‍ഗാമിയും റോമിന്റെ രണ്ടാ 
മത്തെ രാജാവുമായിരുന്നു. അദ്ദേഹം കൊട്ടാരത്തില്‍ എല്ലാ ആഡംബരങ്ങളും 
ഒഴിവാക്കിയിരുന്നു - വിവ)യുടെ സന്തതികള്‍ കുത്തക സ്ഥാപിച്ചിരുന്നു. 
പുതിയ സമ്പ്രദായം വൈരാഗ്യത്തിന്റെ നീരസ ഭാവത്തിന്‍ കീഴില്‍ അഭി 
വൃദ്ധിപ്രാപിച്ചതായിരുന്നു വെങ്കിലും സമര്‍പ്പിതരായ കന്യാസ്ത്രീകളുടെ 
എണ്ണത്തിനുമേല്‍ നിയ്യന്രണമൊന്നും ഏര്‍പ്പെടുത്തിയിരുന്നില്ല. 


ഈജിപ്തുകാരായ ആന്തണിയുടെയും പച്ചോണിയസിന്റെയും 
അനുയായികള്‍ റോമിനെ കീഴടക്കിക്കൊണ്ടിരിക്കുമ്പോള്‍, സിറിയന്‍ മരു 
ഭൂമി ഹിലാരിയോണിന്റെ ശിഷ്യന്‍മാരെക്കൊണ്ടു നിറഞ്ഞിരുന്നു. സിറിയ 
ക്കാരനായ ആ യുവാവ്‌ തന്റെ നാട്ടിലെയും പലസ്തീനിലെയും നിരവധി 
മഠങ്ങളുടെ സ്ഥാപകനാകുന്നതിനുമുമ്പ്‌ കഠിനമായ ശാരീരികപീഡനങ്ങ 
ളുടെയും (പാര്‍ത്ഥനാ നിരതത്വത്തിന്റെയും ജിതേന്ദ്രിയത്വത്തിന്റെതുമായ 
പ്ര്തണ്ടുവര്‍ഷത്തെ ജീവിതത്തിലൂടെ കടന്നുപോയിരുന്നു. യാത്രകളില്‍ 
രണ്ടായിരം മുതല്‍ മുവായിരം വരെയുള്ള തീവ്രഭക്തരായ ശിഷ്യന്‍മാര്‍ അദ്ദേ 
ഹത്തെ അനുഗമിച്ചിരുന്നു. 


പിന്നീടുവന്ന ശിമയോന്‍ തന്റെ മുന്‍ഗാമിയെ നിഷ്പ്രഭനാക്കി. ഇളം 
(പ്രായമായ പതിമൂന്നാമത്തെ വയസ്സില്‍ ഈ ആട്ടിടയത്തരുണന്‍ ലോകത്തെ 
പരിത്യജിച്ചു. അറുപതടി ഉയരമുള്ള ശിലാസ്തംഭത്തിനു മുകളിലിരുന്നു 
കൊണ്ട്‌, മുപ്പതു ഗ്രീഷ്മത്തിന്റെ ചൂടിനെയും നിരവധി ശിശിരങ്ങളുടെ 
ശൈത്യത്തെയും വെല്ലുവിളിച്ചുകൊണ്ട്‌ അദ്ദേഹം ഇന്ദ്രിയനിഗ്രഹ പ്രവൃത്തി 
കളില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടിരുന്നുവെന്ന്‌ പറയപ്പെടുന്നു. ഈ വിശുദ്ധ മനുഷ്യന്‍ കാലാ 
വസ്ഥയുടെ കഠിനതകളെ മാത്രമല്ല, സ്വര്‍ഗ്ഗീയ പാതയില്‍നിന്ന്‌ തന്നെ വ്യതി 
ചലിപ്പിക്കാന്‍ വന്ന ശക്തവും പ്രകൃത്യതീതവുമായ തിന്മയുടെ ശക്തിക 
ളെയും ചെറുത്തു. അദ്ദേഹം ഒരിയ്ക്കലും തന്റെ ഉത്തുംഗസ്ഥാനത്തുനിന്നും 
ഇറങ്ങിവന്നില്ല; പകരം, സ്വമേധയാലുള്ള രക്തസാക്ഷിത്വത്തിന്റെ മഹനീയ 
മായ കിരീടത്തോടെ നേരേ സ്വര്‍ഗ്ഗത്തിലേയ്ക്കുപോയി. ഒരുകാലത്ത്‌ പ്ലേറ്റോ 
യുടെ ഉദാത്തമായ അഭ്യൂഹങ്ങളാല്‍ വിസ്മയിക്കപ്പെടുകയും അരിസ്റ്റോട്ി 
ലിന്റെ ശാസ്ത്രീയമായ അന്വേഷണങ്ങളാല്‍ പ്രബുദ്ധീകരിക്കപ്പെടുകയും 


സ്റ്റ്‌ - ഒമ്ട്രോബ്ര്‍ കന്‌ 


ചെയ്ത ലോകം നിരക്ഷരനായ ഒരു വിശ്വാസഭ്രാന്തന്റെ കാലടിയ്ക്കു കീഴില്‍ 
അമര്‍ന്നു. 


സംന്യാസിമഠങ്ങളുടെ ചരിത്രത്തില്‍ ബേസിലിന്റെ നാമവും 
ഖ്യാതിയും അനശ്വരമാണ്‌. ഏഥന്‍സിലെ വിദ്യാലയങ്ങളില്‍ പഠിച്ച അദ്ദേഹം 
സീസറിയയിലെ മ്മെതരാപ്പൊലീത്താ സ്ഥാനം ഉപേക്ഷിച്ച്‌ ഏഷ്യാമൈനറിലെ 
മലമടക്കുകളില്‍ ഉപവാസത്തില്‍ മുഴുകി. പിന്നീടദ്ദേഹം ചാവുകടലിന്റെ 
തീരപ്രദേശങ്ങളിലൂുടനീളം സംന്യാസിമഠങ്ങളുടെ ഒരു ശൃംഖലതന്നെ 
സ്ഥാപിച്ചു. 


തകര്‍ന്നുകൊണ്ടിരുന്ന റോമാസാമ്മാജ്യത്തിന്റെ കിഴക്കന്‍ പ്രവിശ്യ 
കളില്‍ മാത്രം ഒതുങ്ങിനിന്നിരുന്നില്ല സംന്യാസിമഠ സമ്പ്രദായം. ക്രിസ്ത്വബ്ദം 
നാലാം നുറ്റാണ്ടില്‍ ലോകത്തെ പരിത്യജിക്കാനുള്ള ആവേശവും കഠിന്ര്വ 
താനുഷ്ഠാനങ്ങളും ഗാളിലും (പടിഞ്ഞാറന്‍ യൂറോപ്പിലെ ഒരു പ്രദേശം - 
വിവ.) (ബ്രിട്ടനിലെ വിദൂരദ്വീപുകളിലുമെല്ലാം വ്യാപകമായിരുന്നു. 


ടൂറിലെ വിശുദ്ധമാര്‍ട്ടിന്‍ ബിഷപ്പായി മാറിയ ഒരു സൈനികനായി 
രുന്നു. ദൈവികമായ വിശുദ്ധജീവിതംമുലം അദ്ദേഹത്തിന്‌ പുണ്യവാളപ 
ദവി ലഭിച്ചു. ഗേലിലെ ആ വിശുദ്ധനേക്കാള്‍ ഭക്തനും പരിത്യാഗിയും നന്മ 
യുടെ മൂര്‍ത്തീമദ്ഭാവവുമായ മറ്റൊരാളെ കിഴക്കന്‍ മരുഭൂമി സൃഷ്ടിച്ചിട്ടില്ല 
എന്ന്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ കാലത്തെ സഭാചരിത്രകാരന്‍മാര്‍, പ്രത്യേകിച്ച്‌ അദ്ദേ 
ഹത്തിന്റെ ജീവചരിത്രകാരന്‍മാര്‍ അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ രണ്ടാ 
യിരത്തോളം ഭക്തരായ ശിഷ്യന്മാര്‍ കുഴിമാടത്തിലേയ്ക്കു ഗുരുവിനെ അനു 
ഗമിച്ചിരുന്നുവെന്ന്‌ പറയപ്പെടുന്നു. 


ഫ്ളിന്റ്‌ ഷെയറിലുള്ള പ്രശസ്തമായ ബഞ്ചോര്‍ മഠത്തില്‍ രണ്ടായി 
രത്തിലധികം സമര്‍പ്പിതരായ വൈരാഗികള്‍ താമസിച്ചിരുന്നു. സംന്യാസി 
മഠ പ്രസ്ഥാനം അയര്‍ലന്റിലെ ഓണംകേറാമൂലകളില്‍വരെ എത്തുകയും 
ഹൈബ്രിഡസിലെ ചെറിയ ദ്വീപില്‍ സെയിന്റ്‌ കൊളംബയുടെ വിശുദ്ധ 
ഗൃഹം സ്ഥാപിക്കുകയും ചെയ്തിരുന്നു. ക്രിസ്ത്വബ്ദം അഞ്ചാംനൂറ്റാണ്ടില്‍, 
ബ്രിട്ടന്‍ മുതല്‍ എത്യോപ്യവരെയും സ്പെയിന്‍ മുതല്‍ പേര്‍ഷ്യവരെയു 
മുള്ള തകര്‍ന്ന റോമാസാമ്രമാജ്യത്തിലുടനീളം ലക്ഷക്കണക്കിന്‌ സംന്യാസി 
മാരും കന്യാസ്ത്രീകളും അധിവസിച്ചിരുന്നു. 


സാമൂഹികജീവിതത്തില്‍നിന്ന്‌ സ്വയം്രഷ്ടരായ ഇവര്‍ ഇരുണ്ടതും 
അവ്യാഖ്യേയവുമായ അന്ധവിശ്വാസങ്ങളാല്‍ ച്രേരിതരായിരുന്നു. അടിമ 
പ്പണിയില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ പൌരാണികസമൂഹത്തിന്റെ ദ്രുതഗതിയിലുള്ള 
ശിഥിലീകരണവും റോമാസാ്രമാജ്യത്തിന്റെ അധ:പതനത്തെ തടഞ്ഞുനിറു 
ത്തുന്നതിനുവേണ്ടി സ്വീകരിച്ച അസഹനീയമായ നികുതിചുമത്തുന്നതുപോ 
ലുള്ള നടപടികളും സാമാന്യജനങ്ങളുടെ ജീവിതത്തെ തീര്‍ത്തും പ്രതീ 


ലാ പ 
യം 


ക്ഷാശുന്യമാക്കിയിരുന്നു. സംന്യാസജീവിത പ്രവേശം അനശ്വരമായ ആന 
ന്ദത്തിലേയ്ക്കുള്ള പഥമാണെന്ന്‌ മോഹഭംഗത്തിനിരയാ 


വിശ്വസിപ്പിക്കുകയുണ്ടായി. അധംപതിപ്പിക്കുന്ന ദാരിദ്ര 
തവും 


യ ഓരോരുത്തരെയും 


വും അനന്തമായ ദുരി 
ആഴത്തിലുള്ള അധം:പതനത്തിന്റെ അപകര്‍ഷതാബോധവുമല്ലാതെ 


മറ്റൊന്നുമല്ല ലോകജീവിതം വാഗ്ദാനം ചെയ്യുന്നത്‌. ഈ അവസ്ഥയില്‍, 
അനശ്വരമായ ആനന്ദമുള്ള ഒരു നിഗുഡ ജീവിതത്തെക്കുറിച്ചുള്ള പ്രതീ 
ക്ഷ്യയ്ക്കും വാഗ്ദാനത്തിനും, ലോകമെന്ന മുങ്ങുന്ന കപ്പലിനെ എളുപ്പത്തില്‍ 
ഉപേക്ഷിക്കാനും അവിശ്വസനീയമായ ശരീരപീഡനകര്‍മ്മ 
ര്വതാനുഷ്ഠാനങ്ങളിലും ഏര്‍പ്പെടാനും പ്രലോഭിപ്പിക്കുന്ന 
തിനു സമര്‍പ്പിക്കാനുമുള്ള പ്രേരണയാകാന്‍ കഴിയും. 


ങ്ങളിലും കഠിന 
ലക്ഷ്യം നേടുന്ന 


വളരെ പ്രിയങ്കരമായ വീട്‌ എല്ലാ പുനര്‍നിര്‍മ്മാണ ശ്രമങ്ങളെയും 
വെല്ലു വിളിച്ചുകൊണ്ട്‌ ദു:ഖകരമായ ശൂന്യതയിലേക്ക്‌ പൊളിഞ്ഞുവീഴു 
മ്പോള്‍ അതില്‍നിന്ന്‌ ഓടി രക്ഷപ്പെടാനാണ്‌ സ്വാഭാവികമായും ഒരാള്‍ ശ്രമി 
ക്കുക. സ്വയം സംരക്ഷണമെന്ന ജന്മവാസന, തേനും പാലുമൊഴുകുന്ന 
വാഗ്ദത്തഭുമിയെക്കുറിച്ചുളള ആകര്‍ഷകമായ ദര്‍ശനത്താല്‍ ഉന്മേഷഭരിത 
മായതിനാല്‍ മാര്‍ര്രം, ആസ്തികധീരതയുടെയും ആരാധനീയമായ 
നിസ്വാര്‍ത്ഥതയുടെയും പരിവേഷം നേടുന്നു. ലളിതമായ വിവേകം ആരാ 
ധനീയമായ ആസ്തികതയുടെ (പകൃതം കൈവരിക്കുന്നു. നിരാശ ഭക്തി 
യുടെ അത്യുജ്ജ്വലമായ മേലങ്കിയില്‍ പ്രത്ൃക്ഷപ്പെടുന്നു. സ്വാഭാവികമായ 
സ്വാര്‍ത്ഥത അദ്ഭുതകരമായ രൂപാന്തരണത്തിനു വിധേയമായിക്കൊണ്ട്‌ പരി 
ത്യഠഗമെന്ന മതാവേശത്തിന്റെ സന്നിഗ്ദ്ധമായ മഹിമയെ ഓദ്ധത്യത്തോടെ 
അന്യായമായി കൈക്കലാക്കുന്നു. അനുയോജ്യമായ ഒരു തീരത്തിന്റെ സുര 
ക്ഷിതത്വത്തിലേക്ക്‌ എത്തിച്ചേരുകയെന്ന നിസ്സഹായമായ പ്രതീക്ഷയോടെ, 
മുങ്ങുന്ന നകയെ ഉപേക്ഷിക്കുന്നത്‌ അസാധാരണമായ ഒരു ധീരകൃത്യ 
മായി കണക്കാക്കുക പ്രയാസമാണ്‌ - അതില്‍ കാറും കോളും നിറഞ്ഞ 
ജലത്തിലൂടെ ഒഴുകിപ്പോവുകയെന്ന അപകടം ഉണ്ടെങ്കില്‍ക്കുടിയും. 


സാമൂഹികത്തകര്‍ച്ചയുടെ നിരാശാഭരിതമായ അവസ്ഥയില്‍, 
ലോകാവസാനനത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ക്രൈസ്തവ സിദ്ധാന്തത്തിന്‌ ഭയങ്കരമായ 
വിശ്വാസ്യത ലഭിച്ചു. നശിക്കാന്‍ വിധിക്കപ്പെട്ട ഒരു ലോകത്തില്‍നിന്ന്‌ 
ആരാണ്‌ ഓടിരക്ഷപ്പെടാന്‍ ശ്രമിക്കാത്തത്‌? മാത്രമല്ല, സ്വര്‍ഗ്ഗരാജ്യത്തില്‍ 
ഒരിടം നേടുന്നതിനുള്ള പ്രലോഭനത്താല്‍ പ്രേരിതമായതിനാല്‍, ദാരുണമായ 
ഈ പലായനം സ്വാഭാവികമായും അക്ഷയമായ ഭക്ഷണശേഖരത്തോടുള്ള 
വിശന്നുവലഞ്ഞ ആള്‍ക്കുട്ടത്തിന്റെ ആക്രാന്തം എന്നപോലെ ആയി 
ത്തീര്‍ന്നു. അതുപോലെ, ഈ ലോകം മായയാണെന്ന്‌ ഹിന്ദു സ്വയം പറഞ്ഞു 
വിശ്വസിപ്പിക്കുമ്പോള്‍, മതാത്മക സമുഹത്തിന്റെ അനീതിയാല്‍ തനിക്ക്‌ 
എത്തിപ്പിടിക്കാന്‍ പറ്റാത്ത ലാകികസുഖങ്ങളെ അയാള്‍ക്ക്‌ എളുപ്പത്തിലും 
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മിക്കപ്പോഴും സന്തോഷത്തോടെയും അവഗണിക്കാന്‍ കഴിയുന്നു. ഒരു ആത്മീ 
യസത്തയുടെ അനന്തമായ ആനന്ദത്തെക്കുറിച്ചുളള മുന്‍ധാരണ, കൈയി 
ലില്ലാത്തതും ഒരിയ്ക്കലും കൈക്കലാക്കാനാകാത്തതുമായതിനെ സാങ്കല്പി 
കമായി കൈയൊഴിക്കാന്‍ ച്രേരിപ്പിക്കുന്നു. ഇതു മുന്തിരിപുളിക്കുമെന്നു 
സ്വയം ആശ്വസിപ്പിച്ച നിരാശനായ കുറുക്കന്റെ നിലപോലെയാണ്‌. 


പൊങ്ങച്ചവും ലാകികാധികാരവുംപോലുള്ള ഐഹികവും ഭക്തി 
രഹിതവുമായ കാര്യങ്ങള്‍ പോലും ആശ്രമജീവിത സ്രമ്പദായത്തിന്റെ 
വളര്‍ച്ചയ്ക്ക്‌ അവയുടേതായ പങ്കുവഹിച്ചു. ഗിബ്ബണ്‍ എഴുതുന്നു: “മോക്ഷം 
നേടുന്നതിനായി ലോകത്തെ പരിതൃജിച്ച ഭക്തരും വിനീതരുമായ സംന്യാ 
സിമാരാണ്‌ ക്രൈസ്തവരുടെ ആത്മീയ ഭരണകൂടത്തിന്‌ ഏറ്റവും യോഗ്യര്‍ 
എന്നു സ്വാഭാവികമായും കരുതപ്പെട്ടു. വിമുഖനായ താപസനെ ആശ്രമ 
ത്തിലെ ഇടുങ്ങിയ അറയില്‍നിന്നു പുറത്തുകൊണ്ടുവന്ന്‌ ജനങ്ങളുടെ 
സ്തുതിഘോഷങ്ങളോടെ ബിഷപ്പിന്റെ ഭരണസിംഹാസനത്തില്‍ അവരോ 
ധിച്ചു; ഈജിപ്തിലെയും ഗാളിലെയും പൂര്‍വ്വദേശങ്ങളിലെയും സംന്യാസി 
മഠങ്ങള്‍ വിശുദ്ധന്‍മാരുടെയും ബിഷപ്പുമാരുടെയും ഒരു പരമ്പരയെ പ്രദാ 
നംചെയ്തു. താമസിയാതെ, അതിമോഹം സമ്പത്തിലേയ്ക്കും ബഹുമതി 
യിലേയ്ക്കുമുള്ള രഹസ്യപാത കണ്ടെത്തി... ജനപ്രിയരായ സംന്യാസിമാര്‍ 
കുലീനവും ആഡംബരപൂര്‍ണ്ണവുമായ ഗൃഹങ്ങളില്‍ സ്വയം നുഴഞ്ഞുക 
യറി; സംന്യാസവൃത്തിക്കു ബഹുമാനൃതയും സമ്പത്തും നല്‍കുന്ന മാര്‍ഗ്ഗം 
കൂടിയവരെ വശീകരിക്കുന്നതിനായി മുഖസ്തുതിയും പ്രലോഭനങ്ങളുമെല്ലാം 
ഉപയോഗപ്പെടുത്തി... ക്ഷണവിശ്വാസശീലയായ കന്യക പ്രകൃതിനിയമങ്ങളെ 
ലംഘിക്കാനുള്ള മായാമോഹത്താല്‍ വഞ്ചിക്കപ്പെട്ടു; ഗാര്‍ഹിക ജീവിത 
ത്തിന്റെ നന്മകളെ പരിത്യജിക്കുകവഴി കുടുംബിനി സാങ്കല്പികമായ പൂര്‍ണ്ണ 
തയ്ക്ക്‌ അഭിലഷിച്ചു.”” 


ഇന്ത്യയിലെ മഠങ്ങളെയും ആശ്രമങ്ങളെയും കുറിച്ചുള്ള വിമര്‍ശ 
നാത്മകമായ പഠനം ഇതില്‍നിന്നു വ്യത്യസ്തമായ ഒരു ചിത്രമല്ല വെളിവാ 
ക്കുന്നത്‌. ഏഴാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ ആദ്യപകുതിയില്‍ ഹര്‍ഷവര്‍ദ്ധനന്‍ കന 
ജില്‍ ഒരു മതസമ്മേളനം നടത്തുകയുണ്ടായി. ആ സമ്മേളനത്തിന്‌ 
ആദ്ധ്യക്ഷ്യം വഹിച്ചത്‌ പ്രസിദ്ധ ചീനഭിക്ഷുവായ ഹുയാന്‍സാങ്ങ്‌ ആയിരു 
ന്നു. ആ സമ്മേളനത്തെക്കുറിച്ച്‌ ഹാവെല്‍ എഴുതുന്നു: “നാലന്ദപോലുള്ള 
വിഹാരങ്ങളില്‍നിന്നുള്ള മതമേധാവികള്‍ ആനപ്പുറത്തു കയറിയാണ്‌ വന്നത്‌; 
മറ്റുള്ളവരാകട്ടെ പല്ലക്കുകളിലും. അവര്‍ക്കെല്ലാം വലിയൊരു പരിചാരക 
വൃന്ദവും ഉണ്ടായിരുന്നു." 

ഇരുപതുദിവസത്തെ സമ്മേളനത്തിനുശേഷം പ്രതിനിധികള്‍ക്കു 
വിലപിടിപ്പുള്ള സമ്മാനങ്ങള്‍ വിതരണം ചെയ്യുകയുണ്ടായി. പതിനായിരം 
പേര്‍ക്കു നൂറു സ്വര്‍ണ്ണനാണയങ്ങള്‍ വീതം ലഭിച്ചു; അതിനുപുറമെ വിലകു 


വക ാകാഥി്‌ 


ടിയ വസ്ത്രങ്ങളും ആഭരണങ്ങളും സുഗസ്വദ്രവ്യങ്ങളും. ബുദ്ധമതത്തിന്റെ 
(പാഭവകാലത്ത്‌ ബൌദ്ധസംഘങ്ങള്‍ വിപുലമായ ഭാതികസമ്പത്തും രാഷ്ട്രീ 
യാധികാരവും ഒരുപോലെ ആസ്വദിച്ചിരുന്നു. അവര്‍ക്കുശേഷം, ഹൈന്ദവ 
മഠങ്ങളുടെയും ക്ഷേത്രങ്ങളുടെയും സമ്പത്ത്‌ അവിശ്വസനീയമായ തരത്തി 
ലുള്ളതായിത്തീര്‍ന്നു. ആശ്രമങ്ങളും പുരോഹിതശ്രേണിയുമെല്ലാം പരിത്യാ 
ഗമെന്ന നന്മ ഉദ്ബോധിപ്പിക്കുമ്പോള്‍ തന്നെ സമൃദ്ധവും സുഖകരവുമായ 
ജീവിതമാണ്‌ നയിച്ചിരുന്നത്‌. വിശുദ്ധജീവിതത്തിന്റെ കാപട്യത്തിലും വഞ്ച 
നയിലും സാങ്കല്പികതയിലും അഭയംപ്രാപിച്ചിരുന്നില്ലെങ്കില്‍ ദാരിദ്ര്യ 
ത്തില്‍ത്തന്നെ കിടക്കുമായിരുന്നവര്‍ക്ക്‌ സാങ്കല്പികമായ, മിക്കവാറും കൃത്രി 
മമായ ആത്മീയോന്നതി ഭാതികപ്രതാപവും ലൌകികാധികാരവും കൊണ്ടു 
വന്നു നല്‍കി. ഈ സുഖപ്രദമായ ജീവിതരീതി പിന്തുടര്‍ന്നവര്‍ക്കു പരി 
ത്യാഗം ഭാതികമായ ജീവിതോപാധികളും പേരും പെരുമയും അധികാരവും 
ഒരുപോലെ ഉറപ്പാക്കി. ഇന്നുപോലും, ഹിന്ദുസമൂഹത്തില്‍ സംന്യാസിമാര്‍ 
പ്രത്യേക അവകാശങ്ങള്‍ അനുഭവിക്കുന്നുണ്ട്‌. ഉല്‍പാദകരായ ബഹുജന 
ങ്ങള്‍ സാമ്പത്തികമായി പാപ്പരായിരിക്കുമ്പോള്‍ സമൂഹം മതപരിവേഷമുള്ള 
അമ്പതുലക്ഷത്തോളം ഭിക്ഷാം ദേഹികളെയും ഇത്തിക്കണ്ണികളെയും 
പുലര്‍ത്തിക്കൊണ്ടിരിക്കുന്നു. 


ഇന്ത്യയില്‍ ആശ്രമജീവിത സ്ര്പദായം ബൌദ്ധകാലഘട്ടത്തില്‍ 
വളരെ വ്യാപകമായി മാറി. ഹിന്ദു പ്രതിലോമതയുടെ വിജയത്തിനുശേഷം 
അതിന്റെ വളര്‍ച്ച തുടരുകയും ചെയ്തു. ഈ കാലഘട്ടത്തിലാണ്‌ അസംഖ യാ 
സംന്യാസി സമ്പ്രദായങ്ങള്‍ നിലവില്‍ വരുന്നത്‌. 


തന്റെ ശിഷ്യനായ അശോകനെ സന്ദര്‍ശിച്ച സമയത്ത്‌ ബരദ്ധഭി 
ക്ഷുവായ ഉപഗുപ്തനോടൊപ്പം പതിനെണ്ണായിരം അനുയായികളുണ്ടായി 
രുന്നു. ബുദ്ധമതത്തിന്റെ സ്ഥാപനത്തെ ആഘോഷിക്കുന്നതിനായി അവിടെ 
കൂടിയിരുന്ന ഭിക്ഷാംദേഹികള്‍ക്കു പതിനൊന്നുലക്ഷം സ്വര്‍ണ്ണനാണയങ്ങ 
ളാണ്‌ അശോകന്‍ വിതരണം ചെയ്തത്‌. ഏതാണ്ട്‌ ആയിരം വര്‍ഷങ്ങള്‍ക്കു 
ശേഷം പ്രയാഗയില്‍വെച്ച്‌ ഹര്‍ഷരാജാവ്‌ ധര്‍മ്മവിരുന്ന്‌ നടത്തിയപ്പോള്‍ 
മതഭിക്ഷാംദേഹികളുടെ എണ്ണം ഇതിലും കൂടുതലായിരുന്നു. പ്രായപൂര്‍ത്തി 
യായവരില്‍ ഗണ്യമായ ഒരു വിഭാഗം ഈ ആയിരം വര്‍ഷക്കാലത്ത്‌ സംന്യാ 
സജീവിത സ്ര്രദായത്തെ കൊഴുപ്പിച്ചിരുന്നു. മഗധയിലെ പുരുഷന്‍മാരില്‍ 
നല്ലൊരു ഭാഗം സംന്യാസജീവിതത്തിലേക്കു പ്രവേശിച്ചിരുന്നു എന്നു രേഖ 
പ്പെടുത്തപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട്‌. ബൌദ്ധ ആശ്രമജീവിത സമ്പ്രദായത്തിന്‌ അതിന്റെ 
ക്രൈസ്തവ പൂര്‍വ്വരുപത്തോടു സാദൃശ്യമുണ്ട്‌. രണ്ടും പഴയ സാമുഹിക 
ക്രമത്തിന്റെ തകര്‍ച്ച സൃഷ്ടിച്ച നിരാശയെ പ്രതിനിധീകരിച്ചു. ജീവിതപ്ര 
ശ്നങ്ങളെ ജീവിതത്തില്‍നിന്നു ഓടിയൊളിച്ചുകൊണ്ടു പരിഹരിക്കാനുള്ള 


€ റിഷ്ഫ ലശ്രമങ്ങളായ്‌ രുന്നു അവ 


രോഗാതുരമായ ഒരു മനോഭാവത്തിന്റെ തലതിരിഞ്ഞ ഒരാദര്‍ശമാണ്‌ 
താപസവൃത്തി. വ്യക്തിയുടെ ആത്മഹത്യ നിന്ദ്യമായ ഒരു പ്രവൃത്തിയായി 
പൊതുവെ കണക്കാക്കപ്പെടുന്നു. വ്യക്തിയുടെ സ്വയംനശീകരണം എന്ന 
പ്രവൃത്തിയുടെ നിയമസാധുതയെയും നൈതികതയെയും സംബന്ധിച്ച്‌ ചരി 
ത്രത്തിലുടനീളം വ്യത്യസ്തമായ അഭിപ്രായങ്ങളാണുള്ളത്‌. ആത്മഹത്യയ്ക്ക്‌ 
അനുകൂലവും എതിരുമായ വാദമുഖങ്ങള്‍ എന്തൊക്കെ ആയാലും പൊതു 
വില്‍ ആത്മഹത്യചെയ്യുന്നത്‌ താല്‍ക്കാലികമായ ഉന്മാദാവസ്ഥയിലാണ്‌ 
എന്നത്‌ അവിതര്‍ക്കിതമായ ഒരു വസ്തുതയാണ്‌. സംന്യാസവൃത്തി ഈ 
മാനസികരോഗത്തിന്റെ സാംക്രമികതയെ പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നു. വലിയതോ 
തിലുള്ള ആത്മഹത്യാ പ്രവണതയുടെ വ്യാപനത്തെയാണ്‌ ഇതു സൂചിപ്പി 
ക്കുന്നത്‌. മറ്റു വാക്കുകളില്‍ പറഞ്ഞാല്‍, വിശുദ്ധ മനുഷ്യന്‍ ഒരു കൊല 
യാളിയാണ്‌. ഒരാള്‍ക്കു തന്റെ പീഡിതമായ ആത്മാവിനെ ഇല്ലാതാക്കാനുള്ള 
സ്വാതന്ത്ര്യം നല്‍കപ്പെടാം. അതുപോലെ, അയാളുടെ രോഗാതുരമായ 
പ്രവൃത്തി വ്യക്തിയുടെ ഉന്മാദത്തിന്റെ അടയാളമെന്ന നിലയില്‍ ക്ഷമിക്ക 
പ്പെടുകയും ചെയ്യാം. എന്നാല്‍, സംന്യാസ സ്്രദായം വ്യാപകമാകുമ്പോള്‍ 
അത്‌ നരഹത്യാസക്തിയുടെ ഉപകരണമായിമാറുന്നു. ഉന്മാദം ഒരു കുറ്റമായി 
മാറുന്നു. വ്യക്തി എന്ന നിലയില്‍ സംന്യാസി അയാളുടെ ദുഷിച്ച ഉന്മാദ 
ത്തിനു അനുകമ്പ അര്‍ഹിക്കുന്നു; എന്നാല്‍ ഒരു സമ്പ്രദായമെന്ന നിലയില്‍ 
അതു മനുഷ്യവംശത്തിനെതിരായ കുറ്റകൃത്യമാണ്‌. ആത്മീയവല്‍ക്കരിക്കാ 
നുള്ള ശക്തിയെക്കുറിച്ചുള്ള നിസ്സാരമായ ആശയമല്ല അതിന്റെ ഒരേയൊരു 
വിശേഷഗുണം; മറിച്ച്‌, അത്‌ മറ്റെല്ലാ കുറ്റങ്ങളെയുംപോലുള്ള ഒരു സാമൂ 
ഹിക രോഗമാണ്‌. ബഹുജനങ്ങളെ തികഞ്ഞ നിരാശയില്‍ ആഴ്ത്തുന്ന തര 
ത്തിലുള്ള രൂക്ഷപ്രതിസന്ധിയില്‍ ഒരു പ്രത്യേക സാമൂഹിക വ്യവസ്ഥ അക 
പ്പെടുമ്പോള്‍ ആത്മഹത്യാ പ്രവണതയ്ക്കു വളക്കൂറുള്ള മണ്ണു ലഭിക്കുന്നു. 
ഉന്മാദം സാംക്രമികരോഗമായി മാറുന്നു. ലോകം ശമിപ്പിക്കാനാവാത്ത 
ദു:ഖങ്ങളാലും ദുരിതങ്ങളാലും നിറഞ്ഞിരിയ്ക്കുന്നു; ഈ ലോകത്തില്‍നിന്ന്‌ 
ഓടിരക്ഷപ്പെടുകയാണ്‌ ഒരേയൊരു വഴി. ഇന്ദ്രിയങ്ങളെ അതിവര്‍ത്തിക്കുന്ന 
ഒരു അസ്തിത്വത്തെക്കുറിച്ചുള്ള സ്വപ്നത്തില്‍ ആശ്വാസം തേടുകയും 
ചെയ്യാം. ഈ ഒരേയൊരു രക്ഷാമാര്‍ഗ്ഗത്തിനു വിലങ്ങുതടിയായി നില്‍ക്കു 
ന്നത്‌ മാതൃത്വവും പിതൃത്വവുമാണ്‌. സാമൂഹികത്തകര്‍ച്ചയുടെ ക്രമരാഹി 
ത്യത്തില്‍ പ്പോലും, ആത്മീയ അഹന്തയ്ക്കു സ്‌നേഹവും പ്രണയവുമായി 
സ്വയം പ്രകടമാകുന്ന ഉല്‍കൃഷ്ട ജൈവനിയമങ്ങളുടെ ഒപ്പംനില്‍ക്കാനാ 
വില്ല. അതുകൊണ്ട്‌, ആത്മീയ ഉന്നമനം ഉറപ്പുവരുത്തുന്നതിനു മനുഷ്യന്‍ 
മൃഗത്തിന്റെ നിലവാരത്തിലും താഴണം. പ്രകൃതിനിയമങ്ങളെ ലംഘിക്കുവാ 
നുള്ള നിഷ്ഫലമായ യത്നത്തിലൂടെ അവന്‍ സ്വയം ഒരു വൈകൃതം 
സൃഷ്ടിച്ചാല്‍ മാത്രം പോരാ; ഭാവിതലമുറകളെയും ഇല്ലായ്മ ചെയ്യണം. അതി 
ലൂടെ അവന്‍ പ്രകൃതിമാതാവിനെതിരായിത്തന്നെ കൊടും അക്രമം 
നടത്തുന്നു. 


ക ാകാഥി്‌ 
പ. 


പെരുകലാണ്‌ പ്രകൃതിയുടെ നിയമം. സംന്യാസം വ്യാപകമായ 
(പചാരമുള്ള ഒരു സ്രമ്പദായമെന്ന നിലയില്‍ ആദ്യം പ്രതൃക്ഷപ്പെട്ടപ്പോള്‍ 
അതിന്റെ സാമൂഹികമുല്യത്തിന്‌ ആധുനികതൊഴിലാളി (പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ 
ഭാഗമായ ജനനനിയ്ന്ത്രണത്തോട്‌ ഒരളവോളം സാദൃശ്യമുണ്ടായിരുന്നു. 
രക്ഷാകര്‍ത്താക്കള്‍ എന്ന നിലയിലുള്ള തങ്ങളുടെ കടമകള്‍ നിര്‍വ്വഹി 
ക്കാന്‍കഴിയാത്ത അവസ്ഥയിലുള്ള മന:സാക്ഷിയുള്ള ആളുകള്‍ സന്തതി 
കളെ സൃഷ്ടിക്കുന്നതില്‍ വിമുഖരാണ്‌. എന്നാല്‍, പ്രജനനത്തിനു മേലുള്ള 
ഈ നിയന്ത്രണം ചുമതലാപരവും താല്‍ക്കാലികവുമായ ഒരു നടപടിയാ 
ണ്‌. സാമൂഹിക ചുറ്റുപാടുകള്‍ മാറുന്നതോടെ അതിന്റെ ആവശ്യം ഇല്ലാതാ 
വുന്നു. വിഡ്ഡിത്തമാര്‍ന്ന ജീവിതനിന്ദയല്ല അത്‌. മാത്രമല്ല, ജനനനിയ്ര്്ര 
ണത്തിനുള്ള ആധുനികപ്രസ്ഥാനം ലൈംഗികവാസനയെ ഞെക്കിക്കൊല്ലാന്‍ 
ഉദ്ദേശിക്കുന്നില്ല; അതുകൊണ്ട്‌, സന്താനോല്‍പാദനത്തിന്‍മേലുള്ള താല്‍ക്കാ 
ലിക നിയന്ത്രണം നിലവിലുള്ള തലമുറയില്‍ മാനസികമായ മഹാവൈകൃ 
തങ്ങളെയൊന്നും സൃഷ്ടിക്കുന്നില്ല. എന്നാല്‍, യുക്തിബോധം ഇല്ലാത്ത ജന 
സഞ്ചയം പുരാതന സാമൂഹിക്രകമത്തിന്റെ പ്രതിസന്ധിയില്‍ അകപ്പെട്ടു. 
സംന്യാസത്തിന്റെ മാര്‍ഗ്ഗത്തെയും ലക്ഷ്യത്തെയും അതിന്റെ സാമൂഹികമു 
ല്യബോധത്താല്‍ ക്ലിപ്തപ്പെടുത്താന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല. പുതിയൊരു സമൂഹത്തെ 
പടുത്തുയര്‍ത്തുകയെന്ന ലക്ഷ്യത്തോടെ, നിരാശയുടെ കാര്‍മേഘത്താല്‍ 
ആവൃതമായ ജീവിതവീക്ഷണത്തോടുകൂടിയ ജീര്‍ണ്ണിച്ച സാമുഹിക വ്യവ 
സ്ഥയെ തകര്‍ത്തെറിയാനുള്ള ബോധപൂര്‍വ്വമായ വിപ്ലവപോരാട്ടവുമായി 
അതിനു ബന്ധമുണ്ടായിരുന്നില്ല. പ്രതിസന്ധിയുടെ ഇരകളുടെ നിരാശയെ 
യാണത്‌ പ്രതിഫലിപ്പിച്ചത്‌. സാമൂഹികത്തകര്‍ച്ചയുടെ പ്രത യയശാസ്ത്രത്തിന്റെ 
അവിഭാജ്യഘടകമായിരുന്നു അത്‌. 


മറ്റ്‌ ആത്മാക്കളെ സംസാരദു:ഖസാഗരത്തില്‍ ആഴ്ത്താതിരിക്കുക 
എന്നത്‌ ആത്മീയമായ അഹംഭാവത്തേക്കാള്‍ ഉല്‍കൃഷ്ടമായ ചോദനയാ 
ണ്‌. എങ്കിലും, ഇതും മനുഷ്യവംശത്തെ ഉന്മൂലനം ചെയ്യാനുള്ള നിന്ദ്യമായ 
ശ്രമമായിത്തീരുന്നു. യുക്തിക്കും ആത്മാര്‍ത്ഥതയ്ക്കും ആദര്‍ശത്തിനും മത 
ത്തില്‍ എന്തെങ്കിലും സ്ഥാനമുണ്ടെങ്കില്‍ ദൈവത്തിന്റെ ഉല്‍കൃഷ്ടസൃഷ്ടി 
കളുടെ ഉന്മുലനം ശുപാര്‍ശചെയ്യുന്ന ഈ പാപസ്മ്പ്രദായത്തിനെതിരെ മത 
വിശ്വാസികള്‍ കലാപമുയര്‍ത്തണം. ദൈവം സ്വന്തം രൂപത്തില്‍ മനുഷ്യനെ 
സൃഷ്ടിച്ചു എന്നാണ്‌ മതം പഠിപ്പിക്കുന്നത്‌. മതം ദൈവത്തിനുതന്നെ എതി 
രായ ഒരു കുറ്റമായി മാറുമ്പോള്‍ അതില്‍ ഗുരുതരമായ എന്തോ കുഴപ്പം 
ഉണ്ടെന്നു വേണം കരുതാന്‍. 


സംന്യാസി പരാജയമനോദഭാവക്കാരനാണ്‌. തനിക്കുചുറ്റുമുള്ള പ്രതീ 
ക്ഷയൊട്ടുമില്ലാത്ത സാമുഹികാവസ്ഥകളുടെ ഉല്‍പന്നമാണ്‌ അയാളുടെ 
പരാജയ മനോഭാവം. ആ അവസ്ഥകള്‍ മാറുന്നതോടെ, അവയില്‍നിന്നു 
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വളര്‍ന്നുവന്ന രോഗങ്ങള്‍ അനിവാര്യമായും കുറഞ്ഞ്‌ ക്രമേണ അപ്രത്യ 
ക്ഷമാകും. പരാണികസമൂഹത്തിന്റെ തകര്‍ച്ചയില്‍നിന്നു രൂപംകൊണ്ട ക്രമ 
രാഹിത്യത്തില്‍നിന്നു പുറത്തുകടക്കാനുള്ള പോരാട്ടത്തില്‍ വിജയിച്ച യൂറോ 
പ്യന്‍ സമുഹത്തിന്റെ കാര്യത്തില്‍ അതാണുണ്ടായത്‌. ക്രൈസ്തവസംന്യാ 
സ സ്നമ്പ്രദായത്തിന്റെ വൈറസ്‌ ക്ഷണഭംഗുരമായ പ്രതിഭാസമായിരുന്നു. 
സംന്യാസിമഠങ്ങള്‍ അവയുടെ തുടക്കത്തിലെ സ്വഭാവവിശേഷങ്ങളെ 
കവിഞ്ഞ്‌ വളരുകയാണുണ്ടായത്‌; ക്രമേണ അവ ഒരു പുതിയ സാമുഹിക 
ക്രമത്തിന്റെ മൂലക്കല്ലായ ഉല്‍പാദനഘടകങ്ങള്‍ എന്ന നിലയില്‍ ക്രിയാത്മ 
കമായ പങ്കുവഹിക്കാന്‍ തുടങ്ങി. ഇന്ത്യയില്‍ സാമൂഹിക പ്രതിസന്ധി ഗുരു 
തരമായ രോഗമായിത്തീരുകയാണുണ്ടായത്‌. അതിന്റെ വൃത്തികെട്ട ലക്ഷ 
ണങ്ങള്‍ ഒരു തനതു സംസ്‌കാരത്തിന്റെ സവിശേഷസ്വഭാവങ്ങളായി സ്വയം 
ശാശ്വതീകരിച്ചു. സാങ്കല്പികവും തരികിടയുമായ ആത്മീയതയുടെ അഹ 
അകാരപീഠത്തില്‍ പരാജയമനോഭാവത്തെ പ്രതിഷ്ഠിച്ചുകൊണ്ട്‌ ഇന്ത്യന്‍സ 
മൂഹം പോരാട്ടത്തിന്റെ പാതയെ ഉപേക്ഷിച്ചു. അതോടെ ഇന്ത്യന്‍സമുഹം 
കല്ലിച്ചു നിശ്ചലമായി. ഇന്ത്യന്‍സമുഹത്തിന്റെ “യാഥാസ്ഥിതിക പ്രതിഭ” 
തകര്‍ച്ചയുടെയും പുരോഗതിയുടെയും ആന്തരികശക്തികളെ സ്തംഭിപ്പിച്ചു 
നിര്‍ത്തിയെങ്കിലും പുറത്തുനിന്നുള്ള ആഘാതങ്ങളെ ചെറുത്തുനില്‍ക്കാന്‍ 
അതിനായില്ല. (ബ്രഹ്മചര്യമെന്ന ഹൈന്ദവാദര്‍ശം ദുരന്തപൂര്‍ണ്ണമായ ഒരു ഭൂത 
കാലത്തിന്റെ ബീഭത്സമായ പൈതൃകമാണ്‌. 


ഇന്ത്യയിലെന്നപോലെ ആദ്യകാല ക്രരൈസ്തവ ലോകത്തിലെ 
സംന്യാസിമഠങ്ങളിലും വന്നുചേര്‍ന്ന മിക്കവരും പരമദരിദ്രരായിരുന്നു. 
യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ തൃജിച്ചതിനേക്കാള്‍ അവര്‍ പരിത്യാഗത്തിന്റേതായ പുതിയ 
ജീവിതത്തില്‍ വളരെയധികം നേടി. ക്രൈസ്തവ സംന്യാസിമഠങ്ങളിലെ 
അന്തേവാസികളില്‍ മഹാഭൂരിപക്ഷംപേരും നിര്‍ധനരായ കര്‍ഷകരും ഓടി 
പ്പോയ അടിമകളും പരമദരിദ്രരായ കൈവേലക്കാരും ആയിരുന്നുവെന്ന്‌ 
വിമര്‍ശനബുദ്ധിയുള്ള ചരിത്രകാരന്‍മാര്‍ രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. ഒരു സാമൂ 
ഹികദുരന്തത്തിന്റെ ഭാഗ്യംകെട്ട ഇരകളായ അവര്‍ക്ക്‌ ഈ പുതിയജീവിതം 
പ്രതീക്ഷയറ്റ ദാരിദ്യയത്തില്‍നിന്നും അസഹനീയമായ പിടിച്ചുപറിയില്‍നിന്നും 
അനന്തമായ ദുരിതങ്ങളില്‍നിന്നുമുള്ള സ്വാഗതാര്‍ഹമായ രക്ഷപ്പെടലായിരു 
ന്നു. സുരക്ഷിതവും സ്ത്യുത്യര്‍ഹവുമായ ഒരു ജീവിതവൃത്തിക്കുവേണ്ടി 
അവര്‍ അപമാനത്തിന്റെയും അവജ്ഞയുടേയുമായ അപകടംപിടിച്ച 
ജീവിതം ഉപേക്ഷിച്ചു. അങ്ങനെ ഭൂമിയിലെ അടിക്കാട്ടങ്ങളായ അധ:കൃതരും 
അഗതികളും തിരഞ്ഞെടുക്കപ്പെട്ട വരേണ്യരായി മാറി. മഹത്തായ സ്വര്‍ഗ്ഗ 
രാജ്യത്തിലേയ്ക്കുള്ള അവരുടെ പ്രവേശനം ഉറപ്പാക്കപ്പെട്ടു. അമുല്യമായ 
പാരിതോഷികത്തിനു നല്‍കേണ്ട നിസ്സാരവില മാത്രമായിരുന്നു ആശ്രമജീ 
വിതത്തിന്റെ കഠിനനിഷ്ഠകള്‍. വിശുദ്ധ ജീവിതവൃത്തിയുടെ ശാരീരികമായ 
വിഷമതകളും ഇല്ലായ്മകളും, പൂര്‍വ്വാധ്രമത്തില്‍ ശാരീരികാദ്ധ്വാനവുമായി 


7 ്ഥക്രാഥിച്‌ 
പ; [ ഥ്‌ 


പൊകുത്തപ്പെട്ടിരുന്ന സംന്യാസിമാര്‍ക്കു വളരെ ലാഘവത്തോടെ സഹി 
ക്കാനാവുന്നവയായിരുന്നു. അവരത്‌ ആഹ്ലാദത്തോടെ സഹിച്ചു. കാരണം, 
ദൈവവേലയ്ക്കായി ചേര്‍ക്കപ്പെട്ടവര്‍ക്ക്‌ ജീവിക്കാന്‍ അത്യാവശ്യമായവ ഉറ 
പ്ലാക്കപ്പെട്ടിരു ന്നു. പൂര്‍വ്വാശ്രമജീവിതത്തില്‍ അത്യാവശ്യ സാധന 
ങ്ങള്‍പോലും അവര്‍ക്ക്‌ മിക്കപ്പോഴും ലഭിച്ചിരുന്നില്ലെന്നറിയണം. ഈജിപ്തില്‍ 
“ഒരു സംന്യാസി ഒരാട്ടിടയനേക്കാള്‍ സുഖകരമായി ജീവിച്ചിരുന്നു” എന്ന്‌ 
സഭാചരിത്രകാരനായ ടൈല്‍ മോണ്ട്‌ എഴുതുന്നു. ഇപ്പോള്‍ മേയ്ക്കാന്‍ 
കൈവശം ഇല്ലാത്ത ദുര്‍ലഭവും വിലയേറിയതുമായ ചെമ്മരിയാടുകള്‍ക്കു 
പകരം ഭക്തരായ ഇരുകാലി സഞ്ചയങ്ങളുടെ ബഹുമാന്യരും വിശേഷാവ 
കാശങ്ങളുള്ളവരുമായ നേതാക്കളായി മാറ്റിയ ആശ്രമജീവിതത്തെ അഗതി 
കളായ ആട്ടിടയന്‍മാര്‍ ആവേശപൂര്‍വ്വം ആശ്ശേഷിച്ചതില്‍ അദ്ഭുതപ്പെടാനൊ 
ന്നുമില്ല. 


ഇരുന്നുറുവര്‍ഷത്തിലധികം കാലം ബൌദ്ധവിഹാരങ്ങളിലെ അന്തേ 
വാസികളെല്ലാം ദരിദ്രരായ മര്‍ദ്ദിത ജനവിഭാഗങ്ങളില്‍നിന്നു വന്നവരായിരു 
ന്നു. ഹാവെല്‍ എഴുതുന്നു: “രണ്ടു നൂറ്റാണ്ടിലധികംകാലം ബൌദ്ധസംഘ 
ങ്ങള്‍ക്ക്‌ ബ്രാഹ്മണരോ ക്ഷത്രിയരോ ആയ ആര്യന്‍ പ്രമാണിവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ 
രക്ഷാകര്‍തൃത്വം നേടാന്‍ കഴിഞ്ഞിരുന്നില്ല. ആദ്യകാല വിപ്പവാവേശം വെടി 
ഞ്ഞതിനുശേഷം മാത്രമാണ്‌ അത്‌ ഭരണകൂടത്തിന്റെ മതമായിത്തീര്‍ന്നത്‌. 
അതേത്തുടര്‍ന്ന്‌, സമ്പന്നമായ വിഹാരങ്ങളുടെ വാതിലുകള്‍ മര്‍ദ്ദിതവിഭാഗ 
ങ്ങള്‍ക്കുമുമ്പില്‍ കൊട്ടിയടയ്ക്കപ്പെട്ടു. ലനകികമായ കടമകളില്‍നിന്നു രക്ഷ 
പ്പെടാനും രാഷ്ര്രനിയമങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ഒഴിഞ്ഞുമാറാനുമുള്ള മാര്‍ഗ്ഗമായി 
സംഘത്തെ ഉപയോഗിക്കരുതെന്ന്‌ നിയമംമൂലം വ്യവസ്ഥചെയ്തിരുന്നു. 
കടംവാങ്ങിയ പണം തിരിച്ചുനല്‍കാതെ ആര്‍ക്കും സംഘത്തില്‍ ചേരാനാ 
കുമായിരുന്നില്ല; അതുപോലെ, ശിക്ഷിക്കപ്പെട്ട കുറ്റവാളികള്‍ക്കും ഒളിച്ചോ 
ടിവന്ന രാജഭൃത്യര്‍ക്കും അടിമകള്‍ക്കും സംഘത്തില്‍ പ്രവേശനമുണ്ടായി 
രുന്നില്ല.” അതുവരെയും സംഘങ്ങള്‍ അത്തരം നിര്‍ഭാഗ്യവാന്‍മാരായ സമു 
ഹഭ്രഷ്ടര്‍ക്ക്‌ കാരുണ്യപൂര്‍വ്വമായ അഭയം നല്‍കിയിരുന്നു എന്ന്‌ വ്യക്ത 
മാണ്‌. 

ക്രൈസ്തവ സംന്യാസിമഠ സ്ര്രദായത്തിന്റെ സാമൂഹിക പശ്ചാ 
ത്തലത്തെ ഗിബ്ബണ്‍ ഇങ്ങനെ വിവരിക്കുന്നു: “അസന്തുലിതവും അമിത 
വുമായ കപ്പം നല്‍കാന്‍ ബാദ്ധ്യസ്ഥരായ റോമിന്റെ പ്രജകള്‍ സാമ്രാജ്യത്വ 
ഭരണകൂടത്തിന്റെ അടിച്ചമര്‍ത്തലില്‍നിന്നു പിന്‍വാങ്ങി; നെഞ്ചുറപ്പില്ലാത്ത 
ചെറുപ്പക്കാര്‍ അപകടകരമായ സൈനികജീവിതത്തിനുപകരം സംന്യാസി 
യുടെ തപശ്ചര്യ സ്വീകരിക്കാനാണ്‌ ഇഷ്ടപ്പെട്ടത്‌. കിരാതന്‍മാരുടെ 
മുമ്പില്‍നിന്ന്‌ വിരണ്ടോടിയവരെല്ലാം സംന്യാസിമഠങ്ങളില്‍ അഭയവും ഉപ 
ജീവനമാര്‍ഗ്ഗവും കണ്ടെത്തി; സകല സേനാവ്യൂഹങ്ങളും ഈ മതസങ്കേത 
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ങ്ങളില്‍ കുഴിച്ചുമുടപ്പെട്ടു; വ്യക്തികളുടെ ദുരിതങ്ങള്‍ക്കു ശമനം നല്‍കിയ 
അതേ കാരണം തന്നെ സാ്മാജ്യത്തിന്റെ ശക്തിയെ ക്ഷയിപ്പിക്കുകയും 
ചെയ്തു.” 

പൌരത്വത്തിന്റെ വൈയക്തികവും സാമൂഹികവുമായ ചുമതലകളെ 
നടപ്പില്‍വരുത്താനുള്ള വഴികളെക്കുറിച്ചു റോമന്‍നിയമത്തെക്കുറിച്ചുള്ള പല 
പ്രാമാണിക പ്രബന്ധങ്ങളിലും, പ്രത്യകിച്ചു ജസ്റ്റീനിയൻ നിയമസംഹിത 
യില്‍, പറയുന്നുണ്ട്‌. എന്നാല്‍, തരണം ചെയ്യാനാകാത്ത സാമൂഹിക അരാ 
ജകത്വം സൃഷ്ടിച്ച വിഭ്രാന്തിനിറഞ്ഞ അന്ധവിശ്വാസത്തിന്റെ ശക്തമായ 
കുത്തൊഴുക്കിനെ ചെറുക്കാനാവാത്തത്ര ദുര്‍ബലമായ ഒരണക്കെട്ടായിരുന്നു 
ജീര്‍ണ്ണിച്ച ഒരു ഭരണകൂടത്തിന്റെ നിയമാവലികള്‍. 


ഇന്ത്യയിലും തികച്ചും ഇതിനു സമാനമായ കാരണങ്ങളാണ്‌ 
പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്നത്‌. ഇന്തോ-ആര്യൻ സംസ്കാരത്തിന്റെ ആത്മീയസത്ത 
യുടെ ഒരു ആരാധകനാണ്‌ ഹാവെല്‍. ആ നിലയ്ക്ക്‌ സംന്യാസിമഠ സ്ര്പ 
ദായത്തെ ശരിയായി വിലയിരുത്തുന്നതിന്‌ അദ്ദേഹത്തെത്തന്നെ ആശ്രയി 
ക്കാം. അദ്ദേഹം എഴുതുന്നു: “ആശ്രമജീവിതത്തിന്‌ വലിയ ആദരവു ലഭി 
ച്ചിരുന്നു. ക്ഷത്രിയ യുവാക്കളെ അതു പലതരത്തിലും ആകര്‍ഷിച്ചു. ആര്യാ 
വര്‍ത്തത്തിലെ പോരാട്ടുവീര്യത്തെ അത്‌ അപകടകരമാംവിധത്തില്‍ ദുര്‍ബ 
ലമാക്കുകയും ചെയ്തു. രാജ്യരക്ഷയ്ക്ക്‌ അത്യാവശ്യമായ വിഭവങ്ങളെ 
പിതാംബരധാരികളെക്കൊണ്ടു നിറഞ്ഞ ആയിരക്കണക്കിനു വിഹാരങ്ങള്‍ 

വലിച്ചെടുക്കുകയാണുണ്ടായത്‌.”” 


അദ്ദേഹം തുടരുന്നു: “വിഹാരങ്ങളിലെ സ്വസ്ഥജീവിതത്തിനായി 
ആയിരക്കണക്കിനു പുരുഷന്‍മാര്‍ മഞ്ഞവസ്ത്രം സ്വീകരിച്ചത്‌ അറബി 
കള്‍ക്കു സിന്ധ്‌ എളുപ്പത്തില്‍ ആക്രമിച്ചു കീഴടക്കാന്‍ സഹായിച്ചു. ര്രാഹ്മ 
ണതത്ത്വശാസ്ത്രം വികസിച്ചതിനു ശേഷവും ഭാരതീയ പൌരുഷത്തിന്റെ 
ഉത്തമാംശത്തിന്റെ വലിയൊരു ഭാഗത്തെ വിഹാരസ്ര്രദായം വലിച്ചെടുക്കു 
ന്നതു തുടര്‍ന്നു.” 

ഹിന്ദുരാജാക്കന്‍മാരുടെ പീഡനങ്ങളും അടിച്ചമര്‍ത്തലുകളുമെല്ലാം 
ബരദ്ധശൂന്യവാദത്തിന്റെ തിരമാലകളെ തടഞ്ഞുനിര്‍ത്തുന്നതില്‍ അശക്ത 
മായിരുന്നു. അശോകന്റെ കാലംമുതല്‍ ഭിക്ഷുസംഘങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഭരണകൂട 
ത്തില്‍ ശക്തമായ സ്വാധീനമുണ്ടായിരുന്നു. ബൌദ്ധരായ മാര്യരാജാക്കന്‍മാ 
രുടെ ഭരണത്തെ പുറത്താക്കി ബ്രാഹ്മണ പ്രതിലോമതയുടെ നേതൃത്വം ഏറ്റെ 
ടുത്ത പുഷ്യമിത്രസുംഗനാണ്‌ ആ സ്വാധീനത്തെ ഇല്ലാതാക്കിയത്‌. അദ്ദേഹം 
വിഹാരങ്ങളെ തകര്‍ക്കുകയും ബരൌദ്ധഭിക്ഷുക്കളെ രാജ്യത്താകമാനം വേട്ട 
യാടുകയും ചെയ്തു. എങ്കിലും സംന്യാസജീവിതത്തെ ഇല്ലാതാക്കാനൊന്നും 
കഴിഞ്ഞില്ല. പീഡനങ്ങള്‍ക്കു മുമ്പിലും അതു തഴച്ചുവളര്‍ന്നു. വ്യവസ്ഥക 
ളെയൊന്നും കൂട്ടാക്കാതെ തന്നിഷ്ടപ്രകാരം കുടുംബത്തെ ഉപേക്ഷിച്ചുപോ 
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കുന്നവര്‍ക്കു കടുത്ത പിഴകള്‍ ചുമത്തിക്കൊണ്ട്‌ സംന്യാസജീവിതസ്യ്പ്ര 
ദായത്തിന്റെ വിനാശകരമായ വളര്‍ച്ചയെ തടയാന്‍ അശോകന്റെ മരണത്തി 
നുശേഷം മാര്യഭരണാധികാരികള്‍ ശ്രമിച്ചിരുന്നു. അത്രത്തോളം അതു ഗൌര 
വതരമായ ഒരു സാമുഹിക ഭീഷണിയായിത്തീര്‍ന്നിരുന്നു എന്നര്‍ത്ഥം. 
എന്നാല്‍, സമൂഹത്തകര്‍ച്ചയുടെ വെള്ളപ്പൊക്കത്തെ തടയാനൊന്നും കഴി 
ഞ്ഞില്ല. അതു മാര്യന്‍മാരുടെ മഹത്തായ സാമ്രാജ്യത്തെ തുടച്ചുനീക്കി. 


ഇന്ത്യയിലെ കോണ്‍സ്റ്റന്‍ന്റയിന്‍ ആയിരുന്നു അശോകന്‍. അദ്ദേ 
ഹത്തിന്റെ കൂര്‍മ്മയുള്ള ബുദ്ധി രാജ്യരക്ഷയ്ക്കായി സാമുഹികത്തകര്‍ച്ച 
യുടെ പ്രത്യയശാസ്ത്രത്തെ ഒരുക്കിയെടുക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചു. അതിലദ്ദേഹം ഒര 
ളവുവരെ വിജയിക്കുകയും ചെയ്തു. സംന്യാസ ജീവിതത്തിന്റെ കപടപ്പൊ 
ലിമയിലേയ്ക്ക്‌ പ്രത്യക്ഷത്തില്‍ത്തന്നെ ആളെക്കൂട്ടിക്കൊടുത്തു കൊണ്ട്‌ 
അദ്ദേഹം ജീര്‍ണ്ണിച്ച സാമുഹിക്ക്രമത്തെ താങ്ങിനിര്‍ത്തുക കൂടിചെയ്തു. 
അശോകന്റെയും പിന്‍ഗാമികളുടെയും രാജകീയ സംരക്ഷണത്തിനു കീഴില്‍ 
ബുദ്ധമതം ശൂന്യവാദത്തിലേയ്ക്കുള്ള അതിന്റെ പോക്കിനെ പെട്ടെന്നവസാ 
നിപ്പിച്ചു; അടിസ്ഥാനതത്ത്വത്തില്‍ നിന്നുള്ള ആ വൃതിചലനംതന്നെ ബുദ്ധ 
മതത്തിന്റെ അധ:പതനത്തിനും (ബാഹ്മണ യാഥാസ്ഥിതികത്വത്തിന്റെ 
പുന:പ്രതിഷ്ഠയ്ക്കും കാരണമായിത്തീരുകയും ചെയ്തു. വിജയിക്കുന്നതി 
നായി ക്രിസ്തുമതവും വിഗ്രഹാരാധകരുടെ കടുത്ത അന്ധവിശ്വാസങ്ങ 
ളോട്‌ അടിയറവുപറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌; എന്നാല്‍, കത്തോലിക്കാസഭയുടെ ആ സങ്ക 
രമതം ക്രിസ്തുമതമെന്ന ആദ്യകാല പേര്‍ നിലനിര്‍ത്തി. ബുദ്ധമതത്തിന്റെ 
കാര്യത്തില്‍ ആ അടിയറവ്‌ പൂര്‍ണ്ണമായിരുന്നു. ഹിന്ദുമതത്തിന്റെ അവതാ 
രങ്ങളുടെ പട്ടികയില്‍ ബുദ്ധമതസ്ഥാപകന്‌ ഒരിടം കിട്ടുന്നതിനുപകരമായി 
അതിന്‌ സ്വന്തം പേരുപോലും കളയേണ്ടിയിരുന്നു. ഹിന്ദുമതത്തിലെ അന്ധ 
വിശ്വാസ ജടിലമായ അനുഷ്ഠാനങ്ങള്‍ ബുദ്ധമത്തെ ദുഷിപ്പിക്കുകയും 
അധംപതിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. എന്നാല്‍, പരാജയപ്പെട്ട മതം സ്വന്തം .സവി 
ശേഷതയായ സന്ന്യാസ ജീവിതസ്യ്്രദായത്തെ വിജയിച്ച മതത്തിലേയ്ക്കു 
കടത്തിവിട്ടുകൊണ്ട്‌ പ്രതികാരം ചെയ്തു. ബുദ്ധമതത്തിനെതിരായ പടയുടെ 
നായകനായ ശങ്കരാചാരൃര്‍തന്നെ അതിശക്തവും സുസ്ഥിരവുമായ ഒരു 
സംന്യാസിമഠത്തിന്റെ സ്ഥാപകനായിരുന്നുവല്ലോ. 


വിമര്‍ശനബുദ്ധിയോടെയുള്ള അന്വേഷണം ഒരു കാര്യം വെളിച്ച 
ത്തുകൊണ്ടുവരും: റോമാസദ്രമാജ്യത്തിന്റെ ജീര്‍ണ്ണതയുടെയും അധം:പത 
നത്തിന്റെയും കാലഘട്ടത്തില്‍ സംന്യാസ ജീവിതസ്രമ്പദായമെന്ന വിചിത്ര 
പ്രതിഭാസത്തെ പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ച സാമുഹികഘടകങ്ങള്‍ക്കു സമാനമായ 
ഘടകങ്ങള്‍ ബരദ്ധകാലഘട്ടത്തിലെ പ്രത്യക്ഷത്തിലുള്ള അഭിവൃദ്ധിയ്ക്കു 
പിറകിലും പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്നു എന്ന കാര്യം. 


നിലവിലുള്ള സാമ്പത്തികഘടനയുടെ വേരുകളുടെ ചീയല്‍, 
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അതിന്റെ ഫലമായുണ്ടാകുന്ന വ്യാവസായികവും വാണിജ്യപരവുമായ 
അധ:പതനം, ദരിദ്രരായി മാറുന്ന ബഹുജനങ്ങള്‍, നികുതികളുടെയും പല 
തരത്തിലുള്ള മറ്റു പിടിച്ചുപറികളുടെയും വര്‍ദ്ധിച്ചുവരുന്ന ഭാരം, രാഷ്ട്രീ 
യമായ അടിച്ചമര്‍ത്തല്‍ എന്നിവയെല്ലാം ഗുരുതരമായ ഒരു സാമൂഹിക പ്രതി 
സന്ധിയെ സൂചിപ്പിക്കുന്ന ഘടകങ്ങളാണ്‌. ഈ ഘടകങ്ങളെല്ലാം ചേര്‍ന്ന്‌ 
അഗതികളും ആശയറ്റവരുമാക്കിയ കര്‍ഷക ജനസാമാന്യത്തില്‍നിന്നും 
കൈവേലക്കാരില്‍നിന്നും വന്നവരായിരുന്നു ബൌദ്ധഭികഷുക്കളിലെയും 
പില്‍ക്കാലത്തെ ഹൈന്ദവസംന്യാസിമാരിലെയും സാധുക്കളിലെയും ഭൂരി 
പക്ഷം പേരും. രേഖപ്പെടുത്തപ്പെട്ട ചരിത്രവും സാമൂഹികശാസ്ത്രവും 
ഇക്കാര്യം അംഗീകരിക്കുന്നുണ്ട്‌. രാഷ്ട്രത്തിന്റെ മതമായി ബുദ്ധമതം സ്ഥാപി 
തമാകുന്നതിനുമുമ്പ്‌ പുതിയ വിശ്വാസത്തിന്റെ പ്രചാരകര്‍ - ഭിക്ഷുക്കള്‍ - 
ഗ്രാമഗ്രാമാന്തരം സഞ്ചരിച്ച്‌ ദരിദ്രരെയും അഗതികളെയും ജാതിദ്രഷ്ടരെയും 
ഉദ്ബോധിപ്പിച്ചിരുന്നു. ഭിക്ഷുക്കളിലെയും ഭിക്ഷുണികളിലെയും ഭൂരിപക്ഷവും 
ഗ്രാമങ്ങളില്‍നിന്ന്‌, അതായത്‌, സാമ്പത്തികമായി തകര്‍ന്ന, സാമൂഹികമായി 
അടിച്ചമര്‍ത്തപ്പെട്ട വിഭാഗങ്ങളില്‍നിന്നും വന്നവരായിരുന്നു എന്ന്‌ പഴയ രേഖ 
കള്‍ കാണിക്കുന്നുണ്ട്‌. 


വിമര്‍ശനബുദ്ധിയില്ലാത്ത ചരിത്രകാരന്‍മാര്‍, പ്രത്യേകിച്ചും ദേശീ 
യവാദ മനോഭവമുള്ളവര്‍, മഹത്വത്തെ രാഷ്ട്രത്തിന്റെ സന്തോഷവുമായി 
കൂട്ടിക്കുഴയ്ക്കുന്നു. ഒരു രാഷ്ട്രത്തിന്റെ ഭൂതകാലമഹത്വത്തെ രാജകൊട്ടാ 
രത്തിന്റെ പ്രരഡ്മിയുടെയും പ്രഭുക്കന്മാരുടെ ആഡംബരജീവിതത്തിന്റെയും 
അടിസ്ഥാനത്തില്‍ തെറ്റായി അളക്കുകയാണവര്‍. ആ മഹത്ചത്തിനും പകി 
ട്ടിനും വില നല്‍കിയത്‌ ആരാണ്‌? ഭരണാധികാരികള്‍ക്ക്‌ പ്രഡ്ടിയുടെയും 
മഹത്വത്തിന്റെയും പകിട്ടേറിയ മേലാടയണിയുന്നതിനും കീര്‍ത്തിയാര്‍ജ്ജി 
ക്കുന്നതിനുമായി അഭ്ധ്വാനിക്കുകയും ഭാരംചുമക്കുകയും ചെയ്ത ജനല 
ക്ഷങ്ങളുടെ അവസ്ഥ എന്തായിരുന്നു? ഈ ചരിത്രകാരന്‍മാര്‍ ഇക്കാര്യങ്ങ 
ളെല്ലാം സൌകര്യപൂര്‍വ്വം അവഗണിക്കുകയാണ്‌. കപടമഹത്വത്തിന്റെ ആ 
പകിട്ടേറിയ ആടകളായി മാറിയ വസ്തുക്കളുടെ ഉത്പാദനത്തിനായി സ്വമേ 
ധയാ അല്ലാതെ സമര്‍പ്പിക്കാന്‍ നിര്‍ബന്ധിതമായിരുന്നു സാമാന്യജനങ്ങളുടെ 
ജീവിതമാകെ. 


അദ്ധ്വാനത്തിന്റെ ഉത്പാദനശേഷി പ്രാചീന - മധ്യകാലഘട്ടങ്ങളില്‍ 
ഇന്നത്തേക്കാള്‍ വളരെ കുറവായിരുന്നു. അതുകൊണ്ടുതന്നെ രാജകീയ 
നഗരങ്ങളുടെ അസാധാരണമായ പ്രതാപവും കൊട്ടാരങ്ങളുടെ അദ്ഭുതാ 
വഹമായ പ്രഡ്ജിയും കുലീനവര്‍ഗ്ുത്തിന്റെ ആഡംബര ജീവിതവും 
വാസ്തുശില്പങ്ങളുടെ വ്യര്‍ത്ഥമായ ഗാംഭീര്യവും ക്ഷേത്രങ്ങളുടെയും ശവ 
കുടീരങ്ങളുടെയും ധൂര്‍ത്തടിക്കുന്ന സമ്പന്നതയും ദേശീയ വരുമാനം അസ 
ന്തുലിതമായി വിതരണം ചെയ്യാതിരുന്നാല്‍ സാധിക്കുന്ന കാര്യങ്ങളായിരു 


ക വാകാഥിച്‌ 
ര. 


ന്നില്ല. വാസ്തവത്തില്‍, ദേശീയമഹത്ചത്തിന്റെ ആ സ്മാരകങ്ങള്‍തന്നെ 
സാമാന്യജനങ്ങളുടെ കടുത്ത ദാരിദ്ര്യത്തെയും അനന്തമായ അടിച്ചമര്‍ത്ത 
ലിനെയും സാക്ഷ്യപ്പെടുത്തുന്നുണ്ട്‌. നിലവിലുണ്ടായിരുന്ന സാമൂഹിക്ക്ര 
മത്തിന്റെ ജീര്‍ണ്ണതയെയും അതിന്റെ ഫലമായുണ്ടായ ജനങ്ങളുടെ ദാരിദ്ര്യ 
ത്തെയും അധ:പതനത്തെയും മറച്ചുവയ്ക്കാനുള്ള നിഷ്ഫലശ്രമത്തിന്റെ 
ചിഹ്നങ്ങളാണ്‌ ആ സ്മാരകങ്ങള്‍. റോമാ സാമ്രാജ്യത്തിന്റെ പുറമ്പകിട്ട്‌ ഉച്ച 
കോടിയിലെത്തിയത്‌ അടിമത്തമെന്ന കിരാതസ്രമ്പദായം സാമ്മാജ്യഘടന 
യുടെ അടിത്തറയെത്തന്നെ ആഹരിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നപ്പോഴാണെന്ന്‌ ചരിത്ര 
ഗവേഷണം വെളിപ്പെടുത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. അഗസ്റ്റസിന്റെയും കോണ്‍നസ്റ്റന്‍ന്റയി 
നിന്റെയും യുഗമായിരുന്നു അത്‌. പന്നീട്‌ ജസ്റ്റീനിയൻ തന്റെ പൊങ്ങച്ചക്കാ 
രായ പൂര്‍വ്ൃഗാമികളുടെ പ്രതാപത്തെ നിഷ്പ്രഭമാക്കിക്കൊണ്ട്‌ തൃപ്തിയട 
ഞ്ഞു. റോമാസാ്മാജ്യത്തിന്റെ സാമ്പത്തികഘടന നാശോന്മുഖവും അദ്ധ്വാ 
നിക്കുന്ന ജനങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ പടര്‍ന്നുപിടിച്ച നിര്‍ദ്ധനത്വവും ഗതികേടും 
സംന്യാസജീവിതമെന്ന അന്ധവിശ്വാസത്തെ ജ്വലിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തുകൊ 
ണ്ടിരുന്ന കാലമായിരുന്നു അത്‌. 


ചൈനയിലെ വന്‍മതില്‍ നിര്‍മ്മിക്കുന്നതിന്‌ മൊത്തം സാമൂഹികോ 
ത്പാദനത്തിന്റെ ഇരുപത്തഞ്ചുശതമാനത്തിലേറെ ഉത്പാദന പ്രവര്‍ത്തിക 
ളില്‍നിന്നു പിന്‍വലിക്കുകയുണ്ടായി. അതിന്റെ അനിവാര്യമായ ഫലം വിനാ 
ശകരമായ ക്ഷാമമായിരുന്നു. ക്ഷാമംമൂലം രാജ്യത്തെ ജനസംഖ്യ പകുതി 
യായി കുറഞ്ഞു. അക്കാലത്തുതന്നെയാണ്‌ ബൌദ്ധ സംന്യാസജീവിത സ്ര 
ദായം ചൈനയില്‍ തഴച്ചുവളര്‍ന്നത്‌. നിര്‍വാണ നിര്‍വൃതിയ്ക്കായുള്ള 
അക്ഷമ അസംതൃപ്തരായ അനേകായിരം മത്രഭ്രാന്തന്മാരെ കൊടുമുടിക 
ളില്‍നിന്ന്‌ സ്വയം ചാടുകയെന്ന അവിശ്വസനീയമായ പ്രവ്ൃത്തികളി 
ലേയ്ക്കും നയിക്കുകയുണ്ടായി. ഇത്തരം അമാനുഷിക പ്രവൃത്തികള്‍മൂലം 
ആ കൊടുമുടികള്‍ ജനമനസ്സുകളില്‍ മാന്ത്രികശക്തി കൈവരിച്ചു. 


അശോകന്റെ കാലംമുതല്‍ ഹര്‍ഷവര്‍ദ്ധനന്റെ ഭരണംവരെയും അവി 
ടെനിന്ന്‌ മഹമ്മുദ്ഗസ്നിയുടെ ആക്രമണം വരെയും ഇന്ത്യയുടെ ദേശീയ 
മഹത്ത്വം വ്യത്യസ്തമായ ഒരു സാമുഹികാടിസ്ഥാനത്തിലാണ്‌ പടുത്തു 
യര്‍ത്തപ്പെട്ടിരുന്നത്‌ എന്നു കരുതാന്‍ ഒരു ന്യായവും കാണുന്നില്ല. 
അങ്ങനെയായിരുന്നുവെങ്കില്‍, മഹത്ത്വത്തിന്റെ അതേ കാലഘട്ടത്തില്‍ ജന 
ങ്ങളിലെ വലിയൊരു വിഭാഗം സാമൂഹികമായ സ്വാഭാവികജീവിതം ഉപേ 
ക്ഷിച്ച്‌ രോഗാതുരമായ സംന്യാസവൃത്തി സ്വീകരിക്കുമായിരുന്നില്ല. ഭരണാ 
ധികാരികള്‍ പ്രതാപത്തിലും ഐശ്വര്യത്തിലും ആറാടുമ്പോള്‍ ജനങ്ങള്‍ 
ലൌകികാനന്ദം ആസ്വദിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുകയായിരുന്നുവെങ്കില്‍ അവര്‍ പിന്നി 
ലുള്ള യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെ ഉപേക്ഷിച്ച്‌ ഒരു മിഥ്യയുടെ പിന്നാലെ ഭ്രാന്തമായി 


ഓടില്ല. 
ഗസ്റ്റ്‌ - മമ്ട്രോബര്‍ ക്ഷ്‌ 


ഹാവെല്‍ എഴുതുന്നു: “പടുത്തയര്‍ത്തപ്പെട്ട ഓരോ ക്ഷേത്രവും, 
പുരോഹിതരുടെയും ക്ഷേത്രജോലിക്കാരുടെയും (്രാഹ്മണവിദ യാര്‍ത്ഥികളു 
ടെയും അവരുടെ ഗുരുക്കന്‍മാരുടെയും സാധുക്കളുടെയും സംന്യാസിമാ 
രുടെയും ജീവിതത്തെ നിലനിര്‍ത്തിക്കൊണ്ടു പോകുന്നതിന്‌ പൊതുമുതലും 
സ്വകാര്യസ്വത്തുക്കളും സമര്‍പ്പിക്കുക എന്നര്‍ത്ഥമാക്കി. ഏഴാം നൂറ്റാണ്ടുമു 
തല്‍ മഹമ്മൂദ്‌ ഗസ്നിയുടെ ആക്രമണംവരെയുള്ള കാലഘട്ടം ആരാധനാ 
ലയ നിര്‍മ്മാണത്തിന്റെ സുവര്‍ണ്ണുകാലമായിരുന്നു; ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ എണ്ണ 
ത്തിന്റെയും പ്രരഡ്ജിയുടെയും കാര്യത്തില്‍ ഹിന്ദുരാജാക്കന്‍മാര്‍ പരസ്പരം 
മത്സരിക്കുന്ന കാലമായിരുന്നു. വിശുദ്ധശൈലങ്ങളെല്ലാം ദൈവങ്ങളുടെ നഗ 
രങ്ങളായി മാറ്റപ്പെട്ടു. അനേകായിരം വിദഗ്ദരായ കൈവേലക്കാരെ സാധാ 
രണ പ്രവര്‍ത്തികളില്‍നിന്നു മാറ്റി ക്ഷേത്രനിര്‍മ്മാണവും അലങ്കാരവുമായി 
ബന്ധപ്പെട്ട കല്ലും വെങ്കലവും സ്വര്‍ണ്ണവും വെള്ളിയും പട്ടും കൊണ്ടുള്ള 
പണികള്‍ക്കായി നിയോഗിച്ചു.” (11൦ ൧൧ "യിം ൨1൩019. 


സമൂഹം കൈവെടിഞ്ഞവരും ശുദ്ധമായ ആത്മീയപ്രേരണക 
ളില്‍നിന്ന്‌ വളരെ അകലെ വര്‍ത്തിക്കുന്നവരുമായ വര്‍ദ്ധിച്ചുവരുന്ന ജനല 
ക്ഷങ്ങളെ ആശ്ശേഷിക്കുന്ന അസ്വാഭാവികമായ ഒരു സ്ഥാപനത്തിന്റെ വിശു 
ദ്ധഭാവത്തെ സംരക്ഷിച്ചു നിര്‍ത്തുക എളുപ്പമുള്ള കാര്യമായിരുന്നില്ല. 
എന്നാല്‍, സമര്‍പ്പണത്തിന്റെ മേന്മയെയും വിശ്വാസശീലത്തിന്റെ നന്മയെയും 
പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ചുകൊണ്ട്‌ ചിന്താസ്വാതന്ത്രയത്തെ തകര്‍ക്കുകവഴി അതു 
സാധിച്ചു. അന്ധവിശ്വാസഭരിതവും അജ്ഞതയിലാണ്ടുമുങ്ങിയതുമായ 
ആള്‍ക്കൂട്ടത്തിന്റെ മനസ്സ്‌ പേടിച്ചുവിറച്ച്‌ തികച്ചും അസംബന്ധവും ക്രൂര 
വുമായ ശീലങ്ങള്‍ക്കു കീഴടങ്ങി. അവയുടെ ഭ്രാന്തമായ അനുഷ്ഠാനം 
മോക്ഷത്തിലേയ്ക്കു തീര്‍ച്ചയായും നയിക്കുമെന്നും, ചിലപ്പോള്‍ ലോക്പ്ര 
ശസ്തിയും അധികാരവും അന്തസ്സും നേടിത്തരുമെന്നും വിശ്വസിക്കപ്പെ 
ട്ടു. ഇന്ത്യയിലെ വിശുദ്ധമനുഷ്യരുടെ സവിശേഷഗുണമെന്ന്‌ അവകാശപ്പെ 
ടുന്ന കഠിനനിഷ്ഠകളെ ക്രൈസ്തവ സംന്യാസിമാര്‍ അവിശ്വസനീയമായ 
തലങ്ങളിലേയ്ക്കു കൊണ്ടുപോയി. ഈ രോഗം ബാധിച്ച മറ്റേതൊരു രാജ്യ 
ത്തെയുംപോലെ ഇന്ത്യയുടെ ആശ്രമശബ്ദകോശത്തിലും ആനന്ദവും അപ 
രാധവും പര്യായപദങ്ങളായിരുന്നു. എല്ലായിടത്തും അവിശുദ്ധമായ മാംസ 
ദാഹം കഠിനമായ (്രതങ്ങളിലൂടെയും ഇന്ദ്രിയനിഗ്രഹത്തിലൂടെയും ക്ലേശി 
പ്പിക്കപ്പെട്ടു. വിശുദ്ധ ജെറോമിനെപ്പോലുള്ള സഭാപിതാക്കന്‍മാര്‍ ഉപവാസ 
ത്തിന്റെയും സുഖവര്‍ജ്ജനത്തിന്റെയും ആത്മീയഫലത്തെക്കുറിച്ച്‌ ആവേ 
ശത്തോടെ സംസാരിച്ചു. പാരസ്ത്യ സംന്യാസിമഠങ്ങളിലെ അന്തേവാസി 
കള്‍ - ആന്തണിയുടെയും പച്ചോണിയസിന്റെയും ശിഷ്യഗണങ്ങള്‍ - ഒരു 
ദിവസം പ്രന്രണ്ടുതുണ്ട്‌ ഉണക്കറൊട്ടികൊണ്ട്‌ ജീവിക്കുകയും ദുഷിച്ചചിന്ത 
കളില്‍നിന്ന്‌ മനസ്സിനെ അകറ്റിനിര്‍ത്താന്‍ കഠിനമായ ജോലികളില്‍ ഏർപ്പെ 


റ പിടി ദ്ഥാകാക്ചിച്‌ 
ര. 


ടുകയും ചെയ്തിരുന്നു. രാത്രികള്‍ പ്രാര്‍ത്ഥനയ്ക്കും തപസ്സിനും ധ്യാന 
ത്തിനും സമര്‍പ്പിക്കപ്പെട്ടു. മാംസാഹാരം കര്‍ശനമായി വിലക്കപ്പെട്ടിരുന്നു. 
മനുഷ്യന്റെ ആത്മീയജീവിതത്തിന്‌ പൊരുത്തമുള്ള ഒരേയൊരു പാനീയം 
വെള്ളമായിരുന്നു. ആദ്യകാല ക്രൈസ്തവാദര്‍ശമായ ഭക്തിനിഷ്ഠമായ 
ദാരിദ്ര്യം ആയിരുന്നു പരിത്യാഗസിദ്ധാന്തത്തിന്റെ അവസാന വാക്ക്‌. സകല 
ഭൃതികസ്വത്തുക്കളും ഉപേക്ഷിച്ചുകൊണ്ടാണ്‌ വിശുദ്ധജീവിതത്തിലേയ്ക്ക്‌ 
പ്രവേശിക്കുന്നത്‌. മേലങ്കിപോലും തന്റേതെന്ന്‌ പറയാനാവില്ല. വിശുദ്ധമനു 
ഷ്യര്‍ ജീവിച്ചത്‌ ഭിക്ഷകൊണ്ടോ ദൈവസേവനത്തിനായി ചെയ്ത ശാരീരി 
കാദ്ധ്വാനത്തിന്റെ ഫലംകൊണ്ടോ ആയിരുന്നു. 


സ്വാഭാവികമായും അത്തരം അസുഖകരവും വിരസവുമായ 
ജീവിതം ദുര്‍ഭൂതങ്ങളാല്‍ പീഡിതമായിരുന്നു. നിഷ്ഫലമായി അടിച്ചമര്‍ത്തി 
വച്ച തൃഷ്ണകളുടെ തലനീട്ടലും മായികഭരമങ്ങളുടെ വേട്ടയാടലുമല്ലാതെ 
മറ്റൊന്നുമല്ല ആ ദുര്‍ഭൂതങ്ങള്‍. ഓരോ ക്രൈസ്തവ വിശുദ്ധന്റെയും ജീവിതം 
ചെകുത്താന്റെ പ്രലോഭനങ്ങള്‍ക്കെതിരായ ധീരമായ പോരാട്ടത്തിന്റെയും 
തിന്മയുടെ ആ ഉറവിടങ്ങള്‍ക്കുമേലുള്ള അദ്ഭുതകരമായ വിജയങ്ങളുടെയും 
കഥയാണ്‌. ആശ്രമജീവിതത്തിന്റെ ഓരോ തടവുകാരനും ഒരു വിശുദ്ധന്റെ 
ഹ്രസ്വരൂപമോ ആരംഭരൂപമോ ആണ്‌. അതുകൊണ്ടുതന്നെ അയാളും വിശു 
ദ്ധിയിലേയ്ക്കുള്ള മുള്ളുനിറഞ്ഞ പാതയിലെ പോരാട്ടങ്ങളും വിജയങ്ങളും 
അനുഭവിക്കണം. ഇന്ത്യയിലെ ഇത്തരം ആത്മീയ വിക്രമങ്ങളുടെ കഥകള്‍ 
നമുക്ക്‌ ഏറെ പരിചിതമാണല്ലോ! എന്നാല്‍, മറ്റു പല രാജ്യങ്ങളിലുമെന്ന 
പോലെ ഇവിടെയും ഇത്തരം കഥകള്‍ ക്ഷണവിശ്വാസശീലരായ സാമാന്യ 
ജനങ്ങള്‍ അത്യാര്‍ത്തിയോടെ വാരിവിഴുങ്ങിയിട്ടുണ്ട്‌. അതിനുകാരണം, തങ്ങ 
ളുടെ ദുരിതമയമായ ജീവിതത്തിന്റെ ആശയറ്റ അവസ്ഥയ്ക്കു മാറ്റംവരു 
ത്താന്‍ ഒരദ്ഭുതത്തിനു മാത്രമേ കഴിയു എന്നവര്‍ വിശ്വസിച്ചിരുന്നു എന്ന 
താണ്‌. 

ക്രൈസ്തവ വിശുദ്ധന്മാരെക്കുറിച്ചുള്ള ഇത്തരം ഐതിഹ്യങ്ങളെ 
രേഖപ്പെടുത്തുകയും അവയുടെ കൃത്രിമമായ ഉദ്ഭവത്തെ തുറന്നുകാണി 
ക്കുകയും ചെയ്തുകൊണ്ട്‌ ഗിബ്ബണ്‍ എഴുതുന്നു: “കല്പിതത്വം പ്രകടിപ്പി 
ക്കുന്നതും ധിഷണാവൈഭവമില്ലാത്തതുമായ അതിശയോക്തി തുളുമ്പുന്ന 
ഈ കഥകള്‍ ക്രിസ്ത്യാനികളുടെ യുക്തിബോധത്തെയും വിശ്വാസത്തെയും 
സദാചാരമുല്യങ്ങളെയും ഗുരുതരമായി ബാധിച്ചു. അവരുടെ ക്ഷണവിശ്വാ 
സശീലത മനസ്സിന്റെ കഴിവുകളെ തരംതാഴ്ത്തുകയും ദുഷിപ്പിക്കുകയും 
ചെയ്തു; അവ ചരിത്രത്തിന്റെ തെളിവുകളെ മലിനമാക്കി; അന്ധവിശ്വാസം 
ക്രമേണ ശാസ്ത്രത്തിന്റെയും ദര്‍ശനത്തിന്റെയും എതിര്‍വെളിച്ചത്തെ കെടു 
ത്തിക്കളയുകയും ചെയ്തു. വിശുദ്ധന്‍മാര്‍ പിന്തുടര്‍ന്നിരുന്ന ഓരോ ആരാ 
ധനാരീതിയും, വിശ്വസിച്ചിരുന്ന ഓരോ നിഗുഡസിദ്ധാന്തവും ദൈവിക വെളി 


൫900 - ഒര്ട്രോങ്ര്‍ ക്ട 


പാടിന്റെ അനുമതിയാല്‍ ബലപ്പെടുത്തപ്പെട്ടു. സംന്യാസിമാരുടെ ആണത്ത 
മില്ലായ്മയുടെയും അടിമമനോഭാവത്തിന്റെയും പ്രാഭവത്താല്‍ പുരുഷോ 
ചിതമായ ഗുണങ്ങളെല്ലാം അടിച്ചമര്‍ത്തപ്പെടുകയും ചെയ്തു.” 


പ്രാചീനഭാരതത്തിന്റെ വിമര്‍ശനാത്മകചരിത്രം രചിക്കുന്ന ആള്‍ക്ക്‌, 
പ്രതിലോമപരതയുടെ ഉറച്ചകോട്ടയായി വര്‍ത്തിക്കുകയും ആര്‍ക്കും 
വേണ്ടാത്ത നമ്മുടെ വര്‍ത്തമാനകാലത്തെ അവസ്ഥയ്ക്കു കളമൊരുക്കു 
കയും ചെയ്ത നമ്മുടെ ആത്മീയപൈതൃകത്തെ ചുരുക്കിപ്പറയാന്‍ പ്രശം 
സനീയമായ ഈ വാക്കുകളെ പദാനുപദം ഉപയോഗിക്കാം. ജീവിതത്തിനു 
മേല്‍ തുങ്ങിക്കിടന്നിരുന്ന വിഷാദത്തിന്റെ മൂടുപടത്തെ അറിവിന്റെ മുന്നേറ്റം 
എടുത്തുമാറ്റിയപ്പോള്‍, ഒരു കാലത്ത്‌ അതിഗംഭീരമായിരുന്ന റോമാസാമ്രാ 
ജയത്തിന്റെ ചീഞ്ഞശവത്തില്‍നിന്നു മുളച്ചുപൊന്തിയ വിനാശകരമായ മഹാ 
മാരിയില്‍നിന്ന്‌ യൂറോപ്യന്‍ രാജ്യങ്ങള്‍ മുക്തമായി. പുതിയൊരു സാമൂഹി 
ക്ക്രമത്തെ സൃഷ്ടിക്കുന്ന ശക്തികളുടെ ഉയര്‍ന്നുവരവാണ്‌ ജ്ഞാനോദയ 
ത്തിനു കാരണമായത്‌. യാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളെയെല്ലാം അവഗണിച്ചുകൊണ്ട്‌, ഒരി 
യ്ക്കലും അടയാനാകാത്ത സാങ്കല്‍പികമായ ഉദാത്താവസ്ഥയ്ക്കു പിന്നാലെ 
വ്യര്‍ത്ഥമായി പായുന്നതില്‍നിന്ന്‌ മനുഷ്യനെ പിന്തിരിപ്പിക്കാന്‍ ലൌാകികജീ 
വിതത്തിന്റെ അനന്തസാദ്ധ്യതകളിലുള്ള വിശ്വാസത്തിനു മാത്രമേ കഴിയു. 
മനുഷ്യന്‍ തന്നിലുള്ള വിശ്വാസം വീണ്ടെടുക്കുമ്പോഴേ അയഥാര്‍ത്ഥമായ 
തിനു പിന്നാലെയുള്ള വ്യര്‍ത്ഥമായ ഈ ഓട്ടം അവസാനിക്കുകയുള്ളു. 
വളര്‍ന്നുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന വിജ്ഞാനത്തിന്റെ പിന്‍ബലത്തില്‍ ക്ഷണവിശ്വാ 
സശീലത്തിന്റെയും മുന്‍വിധിയുടെയും അന്ധവിശ്വാസത്തിന്റെയും സ്വാധീ 
നത്തെ കുടഞ്ഞുകളഞ്ഞ്‌ ആത്മവിശ്വാസം വീണ്ടെടുക്കണം. 


നമ്മുടെ ആത്മീയപൈതൃകത്തിന്റെ ഉല്‍കൃഷ്ടതയെക്കുറിച്ചുള്ള 
മിഥ്യാഭിമാനവും ഉദാസീനമായ ആത്മസംതൃപ്തിയും ഉത്പതിഷ്ണുക്കളായ 
ഇന്ത്യക്കാരുടെ വിമര്‍ശനബുദ്ധിയെ ഇനി ഉറക്കിക്കിടത്തരുത്‌. ആരോഗ്യ 
പൂര്‍ണ്ണവും സന്തോഷപ്രദവുമായ സമ്പൂര്‍ണ്ണജീവിതത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള ഉദ്യ 
മത്തെ ഒരു ഭൂതകാലരോഗത്തിന്റെ ഐതിഹാസികമായ മഹത്ത്വീകരണം 
തടസ്സപ്പെടുത്തരുത്‌. അതിന്‌ ഈതിവീര്‍പ്പിച്ച കുമിളുകളെ പൊട്ടിച്ചുകളയണം; 
ഐതിഹ്യങ്ങളണിഞ്ഞിരിക്കുന്ന ചരിത്രത്തിന്റെ കപടമേലങ്കി അഴിച്ചുമാറ്റണം; 
ക്ഷയണവിശ്വാസശീലതയെ വിമര്‍ശനബുദ്ധികൊണ്ട്‌ നേരിടണം. നമ്മുടെ ഭൂത 
കാലചരിത്രത്തെ എങ്ങനെ ശരിയായി വായിക്കണമെന്ന്‌ അറിയില്ലെങ്കില്‍ 
വര്‍ത്തമാനകാല ദുരവസ്ഥയെ മറികടന്ന്‌ യഥാര്‍ത്ഥമഹത്ത്വത്തിന്റെ ഭാവി 
കാലത്തെ പിടിച്ചടക്കാനാവില്ല. (വിവ. എം.വി.ഹരിദാസന്‍?) 


പാ പി 
ട്‌ 


മാര്‍ക്സും മനുഷ്യനും 


€ഖഷോധം-സ്പാമൂഹികപഘടന- 
ഖെലപ്രഖൊഗം 
എറിക്‌ ഫ്രോം 


മനുഷ്യബോധത്തെക്കുറിച്ചുള്ള പ്രശ?7നം വളരെ പ്രാധാന്യമര്‍ഹി 
ക്കുന്നതാണ്‌. “മനുഷ്യരുടെ ബോധമല്ല അവരുടെ അസ്തിത്വത്തെ നിര്‍ണ്ണ 
യിക്കുന്നത്‌; നേരേമറിച്ച്‌ സാമൂഹികാസ്തിത്വമാണ്‌ അവരുടെ ബോധത്തെ 
നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്നത്‌”” എന്നത്‌ മാര്‍ക്സിന്റെ നിര്‍ണ്ണായകമായ ഒരു പ്രസ്താവ 
നയാണ്‌. “ജര്‍മ്മന്‍ പ്രത്യയശാസ്ത്ര'ത്തില്‍ ബോധത്തിന്റെ പ്രശ്നവുമായി 
ബന്ധപ്പെട്ട്‌ മാര്‍ക്സ്‌ ഒരു വിശദമായ പ്രസ്താവന നല്‍കിയിട്ടുണ്ട്‌: 


“നിശ്ചിതമായ ഒരു രീതിയില്‍ ഉത്പാദനം നടത്തുന്ന നിശ്ചിത വ്യക്തി 
കള്‍ നിശ്ചിതമായ സാമൂഹിക-രാഷ്ട്രീയബന്ധങ്ങളില്‍ ഏര്‍പ്പെടുന്നു. സാമൂ 
ഹികവും രാഷ്ര്രീയവുമായ ഘടനയ്ക്ക്‌ ഉത്പാദനവുമായുള്ള ബന്ധം 
യാതൊരുവിധ നിഗുഡ്ദവല്‍ക്കരണവുമില്ലാതെ ഓരോ പ്രത്യേക സംഗതി 
യിലും ആനുഭവികമായിത്തന്നെ പുറത്തുകൊണ്ടുവരണം. സമുഹഘടനയും 
ഭരണകൂടവും നിശ്ചിതവ്യക്തികളുടെ ജീവിത്രപ്രകിയയില്‍നിന്ന്‌ നിരന്തരം 
ഉരുത്തിരിഞ്ഞുവരുന്നു. ഇവിടെ വ്യക്തികള്‍ എന്നതുകൊണ്ടുദ്ദേശിക്കുന്നത്‌ 
വ്യക്തികള്‍ തങ്ങളെ സ്വന്തം ഭാവനയിലോ മറ്റാളുകളുടെ ഭാവനയിലോ 
കാണുന്നതല്ല. യഥാര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള വ്യക്തിയെയാണ്‌. അതായത്‌, തങ്ങളുടെ 
ഇച്ഛയില്‍നിന്ന്‌ സ്വതന്ത്രമായി വര്‍ത്തിക്കുന്ന സാഹചര്യങ്ങളുടെയും പൂര്‍വ്വ 
ധാരണകളുടെയും നിശ്ചിത ഭാതികപരിധികളുടെയും കീഴില്‍ ഉത്പാദന 
പ്രവര്‍ത്തിയില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടിരിക്കുന്നവര്‍. 


“ആശയങ്ങളുടെയും സങ്കല്പങ്ങളുടെയും ബോധശത്തിന്റെയും 
ഉത്പാദനം പ്രാഥമികമായി മനുഷ്യരുടെ ഭാതികപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുമായും 
ഇടപാടുകളുമായും നേരിട്ടു കെട്ടുപിണഞ്ഞു കിടക്കുന്നു. മനുഷ്യരുടെ മാന 
സിക ഇടപാടുകളായ സകങ്കല്പിക്കലും ചിന്തിക്കലും ഈ ഘട്ടത്തില്‍ അവ 
രുടെ ഭാതികപെരുമാറ്റത്തില്‍നിന്ന്‌ നേരിട്ടു വരുന്നതായി കാണപ്പെടുന്നു. 
രാഷ്ട്രീയമായും നിയമങ്ങളായും ധര്‍മ്മബോധമായും മതമായും തത്ത്വചി 
ന്തയായും ആവിഷ്കൃതമാകുന്ന ഒരു ജനതയുടെ മാനസികോല്‍പന്ന 
ങ്ങള്‍ക്കും ഇതു ബാധകമാണ്‌. ഉത്പാദനശക്തികളുടെ നിശ്ചിതവികാസ 
ത്താലും അവയ്ക്കനുസരിച്ചുള്ള ഇടപാടുകളാലും പരുവപ്പെടുത്തപ്പെട്ട 
സക്രിയരായ യഥാര്‍ത്ഥ മനുഷ്യരാണ്‌ സങ്കല്പങ്ങള്‍, ആശയങ്ങള്‍ മുതലാ 
യവയുടെ ഉത്പാദകര്‍. ബോധത്തിനു ബോധപൂര്‍വ്വമായ അസ്തിത്വത്തെ - 
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യഥാര്‍ത്ഥ ജീവിത്രപ്രകിയയില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ട മനുഷ്യരുടെ അസ്തിത്വത്തെ - 
കവിഞ്ഞ്‌ എന്തെങ്കിലുമാവാന്‍ ഒരിയ്ക്കലുമാവില്ല. എല്ലാ പ്രത്യയശാസ്ത്ര 
ങ്ങളിലും മനുഷ്യരും അവരുടെ ചുറ്റുപാടുകളും ഒരു ഛായാഗ്രഹണഫല 
കത്തിലെന്നപോലെ തലകീഴായി കാണപ്പെടുന്നു. ഭാതികമായ ജൈവ്രപ്ര 
ക്രിയയുടെ ഫലമായി നേന്ത്രാന്തരപടലത്തില്‍ വസ്തുക്കള്‍ തലകീഴായി 
രുപംകൊള്ളുന്നതുപോലെ ചരിത്രപരമായ ജീവിത്രപ്രകിയയില്‍ നിന്നാണ്‌ 
ഈ പ്രതിഭാസം ഉണ്ടാവുന്നത്‌.*18 


ആദ്യമായി ഒരു കാര്യം ശ്രദ്ധിക്കണം: 


മനുഷ്യര്‍ ബോധപൂര്‍വ്വം ചിന്തിക്കുന്നവയില്‍ മിക്കതും ““തെറ്റായ്‌” 
ബോധമാണ്‌; പ്രത്യയശാസ്ത്രമാണ്‌; യുക്തിവല്‍ക്കരണമാണ്‌ എന്ന്‌ സ്പിനോ 
സയെയും പിന്നീട്‌ ഫ്രോയിഡിനെയുംപോലെ മാര്‍ക്സും കരുതിയിരുന്നു. 
തന്റെ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുടെ യഥാര്‍ത്ഥ ഉറവിടങ്ങളെക്കുറിച്ചു മനുഷ്യന്‍ 
അബോധവാനാണെന്നര്‍ത്ഥം. ഫ്രോയിഡിന്റെ അഭിപ്രായത്തില്‍ അവയുടെ 
വേരുകള്‍ മനുഷ്യന്റെ ലൈംഗിക (1.101ഠ10ല്‌) ചോദനകളിലാണ്‌. മാര്‍ക്സിന്റെ 
അഭിപ്രായത്തില്‍ അവ, മനുഷ്യന്റെ ബോധത്തെ നിശ്ചിതദിശയിലേയ്ക്കു 
നയിക്കുന്നതും ചില വസ്തുതകളെയും അനുഭവങ്ങളെയുംകുറിച്ചു ബോധ 
വാനാകുന്നതിനെ തടയുന്നതുമായ സാമൂഹികഘടനയിലാകെ വേരൂന്നി 
നില്‍ക്കുന്നു. 1? 

ആശയങ്ങള്‍ അഥവാ ആദര്‍ശങ്ങള്‍ അയഥാര്‍ത്ഥമാണെന്നോ അശ 
ക്തമാണെന്നോ ഈ സിദ്ധാന്തം കരുതുന്നില്ല എന്ന കാര്യം അംഗീകരിക്കേ 
ണ്ടത്‌ പ്രധാനമാണ്‌. ആദര്‍ശങ്ങളെക്കുറിച്ചല്ല, അവബോധത്തെക്കുറിച്ചാണ്‌ 
മാര്‍ക്സ്‌ പറയുന്നത്‌. മനുഷ്യന്റെ ബോധപൂര്‍വ്വമായ ചിന്തയുടെ അന്ധത 
യാണ്‌ യഥാര്‍ത്ഥ മനുഷ്യാവശ്യങ്ങളെയും അവയില്‍ വേരുന്നിനില്‍ക്കുന്ന 
ആദര്‍ശങ്ങളെയുംകുറിച്ച്‌ ബോധവാനാകുന്നതില്‍നിന്ന്‌ അവനെ തടയുന്ന 
ത്‌. തെറ്റായ ബോധം ശരിയായ ബോധമായി മാറ്റപ്പെടുമ്പോള്‍ മാത്രമേ, അതാ 
യത്‌, യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെ യുക്തിവല്‍ക്കരണത്തിലൂടെയും ഭാവനയിലൂടെയും 
വികലമാക്കുന്നതിനുപകരം യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെക്കുറിച്ച്‌ അവബോധം ഉള്ളവ 
രാകുമ്പോള്‍ മാത്രമേ യഥാര്‍ത്ഥമായ മനുഷ്യാവശ്യങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ നാം അവ 
ബോധമുള്ളവരായിത്തീരുകയുള്ളു. 


മാര്‍ക്സിനെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം ശാസ്ത്രവും മനുഷ്യനില്‍ 
നിലീനമായ എല്ലാ കഴിവുകളും പ്രകൃതിശക്തികളുമായി പ്രതിപ്രവര്‍ത്തി 
ക്കുന്ന ഉത്പാദനശക്തികളുടെ ഭാഗമാണ്‌ എന്ന കാര്യം ശ്രദ്ധിക്കേണ്ടതാണ്‌. 
മനുഷ്യപരിണാമത്തില്‍ ആശയങ്ങളുടെ സ്വാധീനത്തെയും ശക്തി 
യെയുംകുറിച്ച്‌, തന്റെ കൃതികളുടെ ജനകീയ വ്യാഖ്യാനങ്ങളില്‍ കാണുന്ന 
തുപോലെ, വിസ്മൃതനായിരുന്നില്ല മാര്‍ക്സ്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ വാദമുഖം 


വ്ര വ്ഥാക്ഷാലിച്ച്‌ 
നപ 


ആശയങ്ങള്‍ക്കെതിരായിരുന്നില്ല; മറിച്ച്‌, മനുഷ്യനിലും സാമൂഹിക 
യാഥാര്‍ത്ഥൃത്തിലും വേരൂന്നാത്തതും ഹെഗലിന്റെ ഭാഷയില്‍ പറഞ്ഞാല്‍ 
“ഒരു യഥാര്‍ത്ഥ സാദ്ധ്യത്‌"യല്ലാത്തതുമായ ആശയങ്ങള്‍ക്കെതിരായിരുന്നു. 
എല്ലാറ്റിനുമുപരിയായി, സാഹചര്യങ്ങള്‍ മനുഷ്യനെ സൃഷ്ടിക്കുക മാത്രമ 
ല്ല, മനുഷ്യന്‍ സാഹചര്യങ്ങളെ സൃഷ്ടിക്കുകകൂടി ചെയ്യുന്നുണ്ട്‌ എന്ന കാര്യം 
അദ്ദേഹം ഒരിയ്ക്കലും വിസ്മരിച്ചിരുന്നില്ല. പല ജ്ഞാനോദയകാല ദാര്‍ശ 
നികരെയും സമകാലിക സാമുഹികശാസ്ത്രജ്ഞരെയുംപോലെ മാര്‍ക്സ്‌ 
ചരിത്രപ്രര്രിയയില്‍ മനുഷ്യനു നിഷ്ക്രിയമായ സ്ഥാനം നല്‍കുകയും 
അവനെ സാഹചര്യങ്ങളുടെ നിഷ്‌ക്രിയനായ കരുവായി കാണുകയും 
ചെയ്തു എന്ന മട്ടിലുള്ള വ്യാഖ്യാനം എത്രമാത്രം അബദ്ധമാണ്‌ എന്ന്‌ താഴെ 
കൊടുക്കുന്ന ഭാഗം വ്യക്തമാക്കും: 


“സാഹചര്യങ്ങളുടെ മാറ്റത്തെക്കുറിച്ചും ശിക്ഷണത്തെക്കുറിച്ചും 
ആലോചിക്കുന്ന ഭാതികവാദസിദ്ധാന്തം (മാര്‍ക്സിന്റെ വീക്ഷണത്തിനു വിരു 
ദ്ധമായി - ഗ്രന്ഥകര്‍ത്താവ്‌) മനുഷ്യരാല്‍ സാഹചര്യങ്ങള്‍ മാറ്റപ്പെടു 
ന്നുവെന്നും ശിക്ഷകനുതന്നെ ശിക്ഷണം നല്‍കണം എന്നുമുള്ള കാര്യം 
വിസ്മരിക്കുന്നു. അതിനാല്‍ ഈ സിദ്ധാന്തം സമൂഹത്തെ രണ്ടായി വിഭജി 
ക്കുകയും, അതിലൊന്ന്‌ സമൂഹത്തെ കവിഞ്ഞുനില്‍ക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. 
മനുഷ്യപ്രവര്‍ത്തനത്തിന്റെ (സ്വയം മാറ്റത്തിന്റെയും സാഹചര്യങ്ങളുടെ 
മാറ്റത്തിന്റെയും ഏകകാലികത്വത്തെ വിപ്പവപ്രവര്‍ത്തനം എന്ന നിലയില്‍ 
മാത്രമേ സങ്കല്പിക്കാനും യുക്തിപരമായി മനസ്സിലാക്കാനും കഴിയു." 


ി 


“വിപ്ലവപ്രവര്‍ത്തനം"” എന്ന ഈ അവസാനത്തെ സങ്കല്പം 
മാര്‍ക്സിയന്‍ ദര്‍ശനത്തിലെ ബലപ്രയോഗം എന്ന വളരെ വിവാദാത്മക 
മായ ഒരു സങ്കല്പത്തിലേയ്ക്കു നമ്മെ നയിക്കുന്നു. രാഷ്ട്രീയാധികാരം 
ബലപ്രയോഗത്തിലൂടെ പിടിച്ചെടുത്ത്‌ സമൂഹത്തെ മാറ്റാന്‍ കഴിയുമെന്ന്‌ അവ 
കാശപ്പെടുന്ന ഒരു സിദ്ധാന്തത്തെപ്പറ്റി പാശ്ചാതൃജനാധിപത്യ രാഷ്ട്രങ്ങള്‍ 
ധാര്‍മ്മികരോഷംകൊള്ളുന്നത്‌ എത്ര വിചിത്രമാണ്‌ എന്ന കാര്യം ആദ്യം 
ശ്രദ്ധിക്കേണ്ടതാണ്‌. ബലപ്രയോഗത്തിലൂടെയുള്ള രാഷ്ദ്രീയവിപ്ലവം എന്നത്‌ 
മാര്‍ക്സിയന്‍ ആശയമൊന്നുമല്ല; കഴിഞ്ഞ മുന്നു നൂറ്റാണ്ടുകാലമായി മുത 
ലാളിത്തസമൂഹത്തിന്റെ ആശയമാണത്‌. പാശ്ചാത്യ ജനാധിപത്യം എന്നത്‌ 
ഇംഗ്ലീഷ്‌-ഫ്രഞ്ച്‌- അമേരിക്കന്‍ വിപ്ലവങ്ങളുടെ സന്തതിയാണ്‌. 1917 ഫെബ്രു 
വരിയിലെ റഷ്യന്‍വിപ്പവത്തെയും 1918ലെ ജര്‍മ്മന്‍വിപ്പവത്തെയും, അവ 
ബലപ്രയോഗം നടത്തിയിട്ടും, പാശ്ചാത്യലോകം ഈഷ്മളമായി സ്വാഗതം 
ചെയ്തു. ആരാണ്‌, അല്ലെ്കില്‍ ആര്‍ക്കെതിരെയാണ്‌ ബലപ്രയോഗം നട 
ത്തുന്നത്‌ എന്നതിനെ ആശ്രയിച്ചാണ്‌ ബലപ്രയോഗത്തോടുള്ള പാശ്ചാത്യ 
ലോകത്തിന്റെ ധാര്‍മ്മികരോഷം ഉയരുന്നത്‌ എന്നതു വ്യക്തം. ഇന്നത്തെ 
പാശ്ചാത്യലോകത്ത്‌ ബലപ്രയോഗം നിലനില്‍ക്കുന്നതില്‍നിന്ന്‌ ഇതു മനസ്സി 


ഒറ - ഒമ്ട്രോബ്ര്‍ ക 


ലാക്കാം. ഓരോ യുദ്ധവും ബലപ്രയോഗത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമാണ്‌; ജനാധി 
പത്യ ഭരണകുടങ്ങള്‍ പോലും ബലപ്രയോഗമെന്ന തത്ത്വത്തില്‍ അധിഷ്ഠിത 
മാണ്‌. തല്‍സ്ഥിതി (ടല റ)യുടെ തുടര്‍ച്ചയ്ക്ക്‌ ആവശ്യമെങ്കില്‍ ന്യൂന 
പക്ഷത്തിനെതിരായി ബലംപ്രയോഗിക്കാന്‍ അതു ഭൂരിപക്ഷത്തെ അനുവ 
ദിക്കൂന്നുണ്ട്‌. ബലപ്രയോഗം ഒന്നുകില്‍ പൂര്‍ണ്ണമായും തെറ്റാണെന്നോ അല്ലെ 
ങ്കില്‍ പെട്ടെന്നുള്ള പ്രതിരോധത്തിനൊഴികെ മറ്റെല്ലാ കാര്യങ്ങള്‍ക്കുമുള്ള 
ബലപ്രയോഗം അവസ്ഥയെ ഒരിയ്ക്കലും മെച്ചപ്പെടുത്തുകയില്ലെന്നോ കരു 
തുന്ന യുദ്ധവിരോധത്തിന്റേതായ ഒരു നിലപാടില്‍ മാത്രമേ ബലപ്രയോഗ 
ത്തിനെതിരായ ധാര്‍മ്മികരോഷത്തിനു ആധികാരികതയുള്ളൂ. 


ബലപ്രയോഗത്തിലൂടെയുള്ള വിപ്ലവം എന്ന മാര്‍ക്സിന്റെ ആശയം 
മധ്യവര്‍ഗ്ഗപാരമ്പര്യത്തില്‍ പെട്ടതാണെന്നു കാണിക്കാന്‍ എന്തായാലും ഇതു 
പര്യാപ്തമല്ല. മധ്യവര്‍ഗ്ഗ വീക്ഷണത്തെ മറികടക്കുന്ന മുന്നേറ്റ സ്വഭാവം 
മാര്‍ക്സിന്റെ സിദ്ധാന്തത്തില്‍ ഉണ്ടെന്ന കാര്യം ഈന്നിപ്പറയേണ്ടതാണ്‌. ഈ 
സ്വഭാവമാകട്ടെ, അദ്ദേഹത്തിന്റെ ചരിത്ര സിദ്ധാന്തത്തിലാകെ വേരൂന്നി 
നില്‍ക്കുന്നതുമാണ്‌. 


സാമൂഹികവും രാഷ്ര്രീയവുമായ പ്രക്രിയയില്‍ ഒരുക്കിവയ്ക്കാത്ത 
ഒന്നിനെയും രാഷ്ട്രീയമായ ബലപ്രയോഗത്തിന്‌ ഉത്പാദിപ്പിക്കാനാവില്ലെന്ന്‌ 
മാര്‍ക്‌സ്‌ മനസ്സിലാക്കിയിരുന്നു. ആയതിനാല്‍, യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ മുമ്പുതന്നെ 
ഉണ്ടായിട്ടുള്ള വികാസത്തിന്‌ വേണമെങ്കില്‍ ഒരു തള്ളല്‍ നല്‍കാന്‍ ബല 
പ്രയോഗത്തിനു കഴിയും എന്നു പറയാം. വാസ്തവത്തില്‍ പുതുതായി 
യാതൊന്നിനെയും അതിനു സൃഷ്ടിക്കാനാവില്ല. “പുതിയ ഒരു സമൂഹത്തെ 
ഗര്‍ഭംധരിച്ചിരിയ്ക്കുന്ന ഓരോ പഴയസമുഹത്തിന്റെയും പേറ്റിച്ചിയാണ്‌ ബല 
പ്രയോഗം” എന്ന്‌ അദ്ദേഹം പറഞ്ഞു." ബലപ്രയോഗത്തെക്കുറിച്ചുള്ള പര 
മ്പരാഗതമായ മധ്യവര്‍ഗ്ഗസങ്കല്പത്തെ മറികടക്കാന്‍ മാര്‍ക്സിന്റെ മഹത്തായ 
ഉള്‍ക്കാഴ്ചയ്ക്കു കഴിഞ്ഞിരുന്നു. ബലപ്രയോഗത്തിന്റെ സൃഷ്ട്യുന്മുഖമായ 
ശേഷിയിലോ രാഷ്ര്രീയശക്തിക്കു മാത്രമായി പുതിയൊരു സാമുഹിക്രക്ര 
മത്തെ സൃഷ്ടിക്കാനാവുമെന്നോ അദ്ദേഹം വിശ്വസിച്ചിരുന്നില്ല. ഇക്കാരണ 
ത്താല്‍, മാര്‍ക്സിനെ സംബന്ധിച്ച്‌ ബലപ്രയോഗത്തിന്‌ ഏറിയാല്‍ താല്‍ക്കാ 
ലികമായ പ്രസക്തി മാത്രമേയുള്ളൂ; അതൊരിയ്ക്കലും സാമൂഹിക പരി 
വര്‍ത്തനത്തിലെ സ്ഥായിയായ ഘടകമല്ല. 


കുറിപ്പുകള്‍: 
18. ഠണ്ണമ്ഥ106010ഇ% 2. 13-4 


19. ഡി.ടി. സുസുക്കി, എറിക്‌ ഫ്രോം, റിച്ചാര്‍ഡ്‌ ഡി മാര്‍ട്ടിനോ എന്നി 
വരെഴുതിയതും 1960ല്‍ ന്യൂയോര്‍ക്കിലെ ഹാര്‍പര്‍ ആന്റ്‌ ബ്രദേഴ്‌സ്‌ പ്രസി 
ദ്ധപ്പെടുത്തിയതുമായ “൧൦ 3ധഠ്വണ ഇ ടുഡ്ഠാ്ല്ുഭ്പ്ട്‌” എന്ന പുസ്ത 


ലം ദ്വാക്ാവിച്‌ 


[ 


കത്തിലെ എന്റെ ലേഖനവും മാര്‍ക്സിന്റെ താഴെ പറയുന്ന പ്രസ്താവനയും 
നോക്കുക: “ഭാഷയ്ക്കു ബോധത്തോളംതന്നെ പഴക്കമുണ്ട്‌. മറ്റു മനുഷ്യര്‍ക്കു 
വേണ്ടിയും, അതുകൊണ്ടുതന്നെ എനിക്കു വ്യക്തിപരമായി കുടിയും നില 
നില്‍ക്കുന്നതിനാല്‍ ഭാഷ പ്രായോഗികമായ ബോധമാണ്‌. ബോധത്തെപ്പോലെ 
ഭാഷയും ആവശ്യത്തില്‍നിന്നു മാത്രമാണ്‌, മറ്റു മനുഷ്യരുമായുള്ള ഇടപാ 
ടുകളുടെ അനിവാര്യതയില്‍നിന്നു മാത്രമാണ്‌ ആവിര്‍ഭവിക്കുന്നത്‌. ഒരു 
ബന്ധമുണ്ടെങ്കില്‍ അതു നിലനില്‍ക്കുന്നത്‌ എനിക്കു വേണ്ടിയാണ്‌. ഒരു 
മൃഗത്തിന്‌ ഒന്നുമായും “ബന്ധങ്ങള്‍” ഇല്ല; ഉണ്ടാകാനും കഴിയില്ല. ഒരു 
മൃഗത്തെ സംബന്ധിച്ച്‌ മറ്റു മൃഗങ്ങളുമായുള്ള ബന്ധം ഒരു ബന്ധം എന്ന 
നിലയ്ക്കു നിലനില്‍ക്കുന്നില്ല. അതുകൊണ്ട്‌ ബോധം എന്നതു തുടക്കംതൊ 
ട്ടുതന്നെ ഒരു സാമുഹ്യോല്‍പ്പന്നമാണ്‌. മനുഷ്യര്‍ നിലനില്‍ക്കുവോളം അത്‌ 
അങ്ങിനെത്തന്നെ ആയിരിക്കുകയും ചെയ്യും. തുടക്കത്തില്‍ ബോധം ഇന്നി 
യങ്ങള്‍ക്കടുത്തുള്ള ചുറ്റുപാടുകളുമായി ബന്ധപ്പെട്ട ബോധം മാത്രമാണ്‌ - 
സ്വയം ബോധമുള്ളവനായി വളര്‍ന്നുകൊണ്ടിരിയ്ക്കുന്ന വ്യക്തിക്കു മറ്റാളു 
കളുമായും ബാഹ്യവസ്തുക്കളുമായും പരിമിതമായ ബന്ധമുള്ള ബോധം. 
അതേസമയം തന്നെ അതു പ്രകൃതിയെക്കുറിച്ചുള്ള ബോധവുമാണ്‌. തുട 
ക്കത്തില്‍ തീര്‍ത്തും അന്യവും സര്‍വ്ൃവശക്തവും എതിരിടാനാവാത്തതുമായ 
ശക്തിയായിട്ടാണ്‌ പ്രകൃതി മനുഷ്യര്‍ക്കുമുമ്പില്‍ പ്രത്യക്ഷപ്പെടുന്നത്‌. അതു 
മായുള്ള മനുഷ്യരുടെ ബന്ധങ്ങള്‍ തീര്‍ത്തും മൃഗസമാനമാണ്‌; മൃഗങ്ങളെ 
പ്പോലെ മനുഷ്യര്‍ (പകൃതിയെ ഭയപ്പെടുന്നു. അങ്ങനെ അതു തീര്‍ത്തും 
പ്രകൃതിയെക്കുറിച്ചുള്ള മൃഗബോധമാകുന്നു ((പകൃത്യാരാധനാ മതം). - 
ഠണ്ബഞകഷ്109010ജ% പുറം 19. 


20. ണ്ണ 106010 പുറം 197-8. 1893 ജൂലായ്‌ 14-ഠം തിയ്യതി മെഹ 
റിങ്ങിന്‌ ഏംഗല്‍സ്‌ എഴുതിയ പ്രസിദ്ധമായ കത്തും നോക്കുക. സാമൂഹിക 
സാമ്പത്തിക ഘടനയും പ്രത്യയശാസ്ത്രവും തമ്മിലുള്ള ബന്ധത്തിന്റെ മുറ 
പ്രകാരമുള്ള വശങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഈന്നല്‍ നല്‍കുകവഴി താനും മാര്‍ക്സും ആശ 
യങ്ങള്‍ എങ്ങനെ രൂപംകൊള്ളുന്നു എന്നതിന്റെ രീതിശാസ്ത്രത്തെ അവഗ 
ണിക്കുകയുണ്ടായി എന്ന്‌ ഏംഗല്‍സ്‌ അതില്‍ പ്രസ്താവിക്കുന്നുണ്ട്‌. 


കിം ചാമി, ഒന്നാം വോള്യം, പുറം 824. 
(വിവ. എം.വി.ഹരിദാസന്‍) 


ഓഴസ്റ്‌ - ഒമ്ട്ടാങ്ര്‍ 2014... 


ചിത്രകാര൯ 


സ്ത്രീശരീരം വരക്ക്കുടമ്പാള്‍ 


വി.ബി.ജ്യോതിരാജ്‌ 


ഫ്രെയ്മിട്ടുവെച്ച കുറേ ചിത്രങ്ങള്‍. ഏറെ കാലമായി അതെന്റെയു 
ള്ളിലുണ്ട്‌. പ്രത്യേകിച്ച്‌ സാംഗത്യമൊന്നുമില്ലെന്ന്‌ തോന്നും. അതിലേറെയും 
പലതരത്തിലുള്ള സ്ത്രീശരീരങ്ങളുടെ അനാട്ടമിയായിരിക്കും. വര്‍ഷങ്ങളേറെ 
കഴിഞ്ഞിട്ടും അതെന്റെ മനസ്സില്‍ പതിഞ്ഞുകിടക്കുകയാണ്‌. ഇനിയെപ്പോ 
ഴെങ്കിലും എനിക്ക്‌ ഒരു ചിത്രകാരനാകാന്‍ കഴിയുമോ എന്നും സംശയമാ 
ണ്‌. എന്നാലും, എന്റെയുള്ളിലതിന്റെ വിശദാംശങ്ങളെല്ലാം സ്‌കെച്ചിട്ടുവെ 
ച്ചിട്ടുണ്ട്‌. കടലാസ്സിലേക്ക്‌ അത്‌ പകര്‍ത്തപ്പെട്ടിട്ടില്ലെന്ന്‌ മാത്രം. ഒരു പെന്‍സില്‍ 
സ്‌ക്കെച്ച്‌ ആയിട്ടെങ്കിലും അത്‌ കടലാസ്സിലേക്ക്‌ പകര്‍ത്താമായിരുന്നു. വര്‍ഷ 
ങ്ങളേറെ കഴിഞ്ഞിട്ടും യുവത്വത്തിന്റെ കാമനകളില്‍ വിളഞ്ഞുനില്‍ക്കുന്ന 
ആ ചിത്രങ്ങള്‍ മനസ്സിന്റെ നിലവറയിലെവിടെയോ പൊടിപിടിച്ചു കിടക്കുക 
യാണ്‌. ആ ചിത്രങ്ങള്‍ ഏറെയൊന്നും മഹത്തരങ്ങളാണെന്ന വിശ്വാസ 
മൊന്നും എനിയ്ക്കില്ല. ഞാന്‍ കടന്നുവന്ന ചരിത്രവഴികളുടെ പകര്‍പ്പുക 
ളാണത്‌. ഒരു സ്ത്രീശരീരത്തെ വരയ്ക്കുമ്പോള്‍, അതിലടങ്ങിയിട്ടുള്ള കുറേ 
യേറെ നിഗുഡരഹസ്യങ്ങളുണ്ട്‌. ചില ദുരൂഹസമസ്യകളുടെ വെളിപാടുകള്‍ 
പൊടുന്നനെ ചിത്രകാരന്‍ വീണുകിട്ടുകയും ചെയ്യുന്നുണ്ട്‌. നമ്പൂതിരിയുടെ 
സ്ത്രീചിത്ര രചനകള്‍ ഒരു ദാര്‍ശനിക വെളിപാടില്‍ ഈന്നിനില്‍ക്കുന്നവ 
യാണ്‌. എനിക്ക്‌ നിശ്ചയമായും നമ്പൂതിരിയുടെ സ്ത്രീപക്ഷഭാവനകളുടെ 
രഹസ്യങ്ങള്‍ തിരിച്ചറിയാന്‍ കഴിയും. നമ്പൂതിരി വരയ്ക്കുന്നത്‌ കേവലമായ 
ഒരു സ്ത്രീരുപത്തെയല്ല. നമ്പൂതിരിയുടെ സ്ത്രീശരീരഘടനകള്‍ നടപ്പുവ 
ഴികളില്‍നിന്ന്‌ വളരെവളരെ വ്യത്യസ്തമാണ്‌. സാധാരണ ചിത്രകാരന്മാ 
രില്‍നിന്ന്‌ വ്യത്യസ്തമായി നമ്പൂതിരിക്ക്‌ ഒരുപക്ഷേ സ്ത്രീയുടെ കാല്‍വിര 
ലുകളില്‍നിന്ന്‌ മുകളിലേക്ക്‌, പാദങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ നിതംബത്തിലേക്ക്‌, തോള്‍ഭാ 
ഗങ്ങളിലേക്ക്‌, ശിരസ്സിലേക്ക്‌ അനായാസേന വരയ്ക്കാന്‍ കഴിയും. നടപ്പുവ 
ഴികളില്‍നിന്ന്‌ വ്യത്യസ്തമാണ്‌ ക്യാന്‍വാസ്സിന്റെ കീഴറ്റത്തുനിന്ന്‌ മുകളിലേക്ക്‌ 
വരച്ചെടുക്കുക എന്ന രീതി. ഇതിലുള്ള ഒരു പ്രധാന പ്രശ്‌നം ചിത്രകാരന്‍ 
ഇവിടെ യാന്ത്രികമായി ഒരു ചിത്രം വരച്ചെടുക്കുകയല്ല ചെയ്യുന്നത്‌. വരച്ചു 
തീര്‍ത്ത ചിത്രത്തിലേക്ക്‌ ചിത്രകാരന്‍ ആഹ്ലാദപൂര്‍വ്വം നോക്കിയിരുന്ന്‌ 
പോകും. ചിത്രകാരന്‌ മുന്‍കൂട്ടി കാണാന്‍ കഴിയാത്ത ഒരു ചിത്രരുപമാകും 


ി 


വരച്ചുതീരുമ്പോള്‍ ക്യാന്‍വാസ്സില്‍ പ്രത്യക്ഷപ്പെടുന്നത്‌. ചിത്രകാരന്റെ വിര 
ലുകള്‍ക്ക്‌ അനായാസേന സ്ത്രീയുടെ അരക്കെട്ട്‌ വരെ ചലിപ്പിക്കാന്‍ കഴി 
ഞ്ഞേക്കും. നിതംബവടിവുകള്‍ വരച്ചുതീര്‍ന്നാലുള്ള ഒരു പ്രശ്നം സ്തര്രീശ 
രീരത്തിന്റെ ദുരുഹമായ ചില സമസ്യകളാണ്‌. ആടയാഭരണങ്ങള്‍ ഒക്കെ 
ധരിപ്പിച്ചുകൊണ്ടാണ്‌ ഒരു സ്ത്രീശരീരം വരച്ചുതീര്‍ക്കുന്നതെങ്കിലും, ചുരു 
ങ്ങിയപക്ഷം ചിത്രകാരന്റെ മനസ്സിലെങ്കിലും താന്‍ വരച്ചുവെച്ച സ്ത്രീയുടെ 
ആടയാഭരണങ്ങള്‍ നീക്കിയാലുള്ള നഗ്നശരീരത്തിന്റെ കൃത്യമായ ഘടന 
ഉള്ളിലുണ്ടാകും. ചിലര്‍ക്ക്‌ തുടകള്‍ യോനിയോട്‌ വളരെ ഇറുകിയാവും 
നില്‍ക്കുക. ചിലര്‍ക്ക്‌ യോനിത്തടങ്ങള്‍ വിശാലമായതും തുടകള്‍ അകന്നതും 
ആയിരിക്കും. അരക്കെട്ടിന്റെ ആകാരവടിവുകള്‍ക്ക്‌ അതിനനുസരിച്ച്‌ ഏറ്റ 
ക്കുറച്ചിലുകള്‍ ഉണ്ടാകും. നിതംബവടിവുകള്‍ വരച്ചുതീര്‍ന്നാലുള്ള പ്രശ്നം 
പിന്നീട്‌ ശിരസ്സുവരെയുള്ള ശരീരഭാഗങ്ങള്‍ ചിത്രകാരന്റെ തന്നിഷ്ടങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
ഒരിക്കലും വഴങ്ങുകയില്ല എന്നതാണ്‌. ജീവിതപരിസരങ്ങളില്‍ കണ്ടുപരിച 
യിച്ച സ്ര്രീശരീരങ്ങളുമായി ചേര്‍ത്തുവെച്ചു കൊണ്ടല്ലാതെ ശേഷിച്ച ഭാഗ 
ങ്ങള്‍ വരയ്ക്കുക അസാദ്ധ്യമായിരിക്കും. ചിലര്‍ക്ക്‌ ശരീരത്തിന്റെ മുക്കാലും 
നിതംബപരിസരങ്ങള്‍ കവര്‍ന്നെടുത്തിട്ടുണ്ടാകും. അരക്കെട്ടിനുമുകളിലുള്ള 
ഭാഗങ്ങള്‍ ചിലര്‍ക്ക്‌ വളരെ ശുഷ്ക്കിച്ചതായിരിക്കും. ചിലര്‍ക്ക്‌ കണങ്കാലോളം 
വരുന്ന നിതംബപുഷ്ടിയുണ്ടായിരിക്കും. മാറിടം, പൊക്കിള്‍മടക്കുകള്‍ 
എല്ലാം പ്രധാനമാണ്‌. ശരീരവും ഒരു ഭാഷയാണ്‌. വ്യക്തിയുടെ അസ്തിത്വം 
അയാളുടെ ശരീരഘടനയിലും കാണും. റിയലിസ്റ്റിക്‌ ആയി വരയ്ക്കുന്ന 
ചിത്രകാരന്മാര്‍ ശരീരഭാഷയുടെ വിനിമയംകൂടിയാണ്‌ നടത്തുന്നത്‌. ഈ വിനി 
മയരഹസ്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഒരളവോളം സാരി ഒരു മറയാണെന്നുള്ളതാണ്‌ ഒരു 
വസ്തുത. ഇപ്പോഴത്തെ പുതിയ വസ്ധ്രധാരണരീതികളധികവും 
സ്ത്രീയുടെ ആന്തരിക രൂപഘടന വെളിപ്പെടുത്തുന്നതും, തദ്വാരാ, ലൈംഗി 
കഗ്രന്ഥികള്‍ക്ക്‌ ഉത്തേജനം നല്‍കുന്നതും കൂടിയാണ്‌. ചിത്രകാരന്റെ സാധാ 
രണ ഭാവനകൾക്കും അപ്പുറത്താണ്‌ ഇപ്പോള്‍ ശരീര രൂപഘടനകള്‍ വിന്യ 
സിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നത്‌. വസ്ത്രങ്ങളിലൂടെ ഒരുപാട്‌ വര്‍ണ്ണസങ്കല്പങ്ങളും 
ചിത്രസങ്കല്പങ്ങളും സ്ര്രീകള്‍തന്നെ നെയ്തെടുത്തിട്ടുമുണ്ട്‌ (എന്റെ ഒരു 
സ്വപ്നത്തെക്കുറിച്ച്‌ പറയാനായിരുന്നു ഇത്രയും എഴുതിവെച്ചത്‌. ഫോട്ടോ 
ഗ്രാഫിയുടെ ബ്ലാക്ക്‌ ആന്റ്‌ വൈറ്റ്‌ കാലംതൊട്ടുള്ള സ്ര്രീകളുടെ സാംസ്‌കാ 
രികവേഷങ്ങള്‍, ശരീരഘടനകള്‍, ആടയാഭരണങ്ങള്‍... ഒരു പുസ്തകമാക്കി 
പ്രസിദ്ധീകരിക്കണം. മറ്റാരെങ്കിലും ഇത്‌ ചെയ്താലും എനിക്ക്‌ സന്തോഷ 
മാണ്‌). 


_ ഒ; 89 
ഓഗസ്റ്റ്‌ -- ഒമ്ട്രോബ്ര്‍ പക്‌ 


ഓര്‍മ്മ 
അറിവിസ്െ വഴികളിലെ അവധൂത 
സ്പാന്നിദ്ധ്യം 


ചില മരണങ്ങള്‍ക്ക്‌ തൂവലിന്റെ ഭാരമേയുണ്ടാവു; ചിലതിന്‌ പര്‍വ്വത 
ത്തിന്റെയും! പണ്ടെന്നോ വായിച്ച ഒരു ചൈനീസ്‌കവിതയില്‍ ഇങ്ങനെ കണ്ട 
തായി ഓര്‍ക്കുന്നു. ഭൂമിയെക്കാള്‍ ഭാരമുള്ള മരണങ്ങളുണ്ടെന്നു ചിലപ്പോള്‍ 
നമുക്കു മനസ്സിലാവുന്നു. അത്തരം ഭാരപ്പെടുത്തുന്ന മരണങ്ങള്‍ ഒരുവനെ 
പെട്ടെന്നു ദരിദ്രനാക്കും. “ഉറ്റവര്‍ പിരിഞ്ഞുപോകുമ്പോള്‍ ഉള്ളു ദരിദ്രമാകു 
ന്നു'വെന്നു സ്വയം നനയാനേ ബലഹീനനായ മനുഷ്യനു സാദ്ധ്യമാകൂ. ആല 
പുഴയുടെ ജീര്‍ണ്ണോന്മുഖമായ സാംസ്‌കാരികരംഗത്ത്‌ അഞ്ചുപതിറ്റാണ്ടു ജീവി 
ച്ചിട്ടും ഒരിഞ്ചുപോലും സ്വയം ജീര്‍ണ്ണിക്കാതെ തിരിച്ചുപോയ ഒരാളുണ്ട്‌-പു 
ണിയില്‍ സുരേന്ദ്രന്‍. സ്വയം പൊക്കിപ്പിടിക്കാതെ, കെട്ടുകാഴ്ചകള്‍ക്കു നിന്നു 
കൊടുക്കാതെ വായിച്ചും എഴുതിയും ജീവിതം പുലര്‍ത്തിയ ധിഷണാശാലി! 
അറിഞ്ഞതിന്റെ ഒരുശതമാനംപോലും അറിയിക്കാതെ കടന്നുപോയ ഒരാള്‍! 
ആയിത്തീരേണ്ടിയിരുന്നതിന്റെ ആയിരത്തിലൊന്നു പോലുമാകാതെ മടങ്ങി 
പ്പോകുമ്പോള്‍ അദ്ദേഹം ദുഃഖിതനായിരുന്നോ? തീര്‍ച്ചയായും അല്ല എന്നാ 
ണെനിക്കു തോന്നിയത്‌. ഭഭതികമായ അഭ്യുന്നതിയും പ്രശസ്തിയും കൊതി 
ച്ചിരുന്ന ആളല്ലായിരുന്നുവല്ലോ അദ്ദേഹം! ചെയ്തുതീര്‍ക്കാന്‍ ചിലതുകള്‍ 
ബാക്കിവച്ചതിന്റെ ദുഃഖം ഉണ്ടായിരുന്നിരിക്കാം. അതിനപ്പുറം..ഇല്ല, ഒരു ദുഃഖവും 
അദ്ദേഹത്തിനുണ്ടായിരുന്നിരിക്കില്ല. മരിച്ചുകിടന്നപ്പോഴും ആ മുഖത്ത്‌ വല്ലാത്ത 
ശാന്തതയായിരുന്നു! ഒളിച്ചുപിടിച്ച ഒരു മന്ദഹാസം പോലും ആ മുഖത്തു 
ണ്ടായിരുന്നു! 


2002 ഏപ്രില്‍ 28-നായിരുന്നു പൂണിയില്‍ സുരേന്ദ്രന്‍ മടങ്ങിപ്പോയ 
ത്‌. സൂര്യന്‍ പടിഞ്ഞാറു ചാഞ്ഞപ്പോള്‍ സംസ്‌കാരവും കഴിഞ്ഞു. അതിപ്ര 
ശസ്തരും പ്രശസ്തരും അല്‍പ്പരപശസ്തരുമായ ഒട്ടനവധി ആളുകള്‍ക്ക്‌ അദ്ദേ 
ഹം പരിചിതനായിരുന്നു. ചിലര്‍ക്കു സുഹൃത്തായിരുന്നു; മറ്റുചിലര്‍ക്ക്‌ ഗുരു 
തുല്യനും. പ്രശസ്തിയുടെ ഗോപുരത്തില്‍ നില്‍ക്കുമ്പോളല്ല അദ്ദേഹത്തെ 
മരണം കവര്‍ന്നത്‌ എന്നതുകൊണ്ടാകാം, അവരില്‍ പലരും സംസ്കാരച്ചട 
ങ്ങില്‍ പങ്കെടുത്തതായിക്കണ്ടില്ല. പ്രശസ്തരുടെ നിരയില്‍ നെടുമുടി വേണു 
തൊട്ട്‌ രണ്‍ജിപ്പണിക്കര്‍ വരെയുള്ളവര്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ സര്‍ഗ്ഗസാമീപ്യം അനു 
ഭവിച്ചവരാണെന്നിരുന്നിട്ടും, ഈയുള്ളവനും മാര്‍ട്ടിന്‍ ഈരേശ്ശേരിലും കുരീ 


[ 


പ്പുഴശ്രീകുമാറും അങ്ങനെ ചിലരും മാത്രമായിരുന്നു സംസ്കാരച്ചടങ്ങില്‍ 
പങ്കെടുത്തത്‌. തിരക്കിട്ടുപാച്ചിലിനിടയില്‍ തിരിഞ്ഞുനോക്കാന്‍ നമുക്കു നേര 
മില്ലാതായിരിക്കുന്നു! അയ്യപ്പപ്പണിക്കരും കാവാലം നാരായണപ്പണിക്കരും കട 
മ്മനിട്ടയും എം.വി.ദേവനും തൊട്ട്‌ അപ്രശസ്തരായ ഒട്ടനവധിപേര്‍ വരെ 
ഈ മനുഷ്യനുമായി സൌഹൃദം പങ്കുവച്ചിരുന്നവരാണെന്നു ഞാനറിഞ്ഞി 
രുന്നു. ആരെയും ആ മരണം സ്പര്‍ശിച്ചില്ല. ആര്‍ക്കും അതൊരു മരണം 
പോലുമായിരുന്നില്ല. പലരും അതറിഞ്ഞില്ല. ചിലരെങ്കിലും അറിഞ്ഞതായി 
ഭാവിച്ചില്ല. ആ വലിയ മനുഷ്യനെ ഓര്‍ത്തെടുത്ത്‌ എന്തെങ്കിലും കുറിച്ചയ 
യ്ക്കാന്‍, അദ്ദേഹത്തെ കുറച്ചെങ്കിലും തിരിച്ചറിഞ്ഞിരുന്ന ശ്രീ. മനോജ്‌ ആവ 
ശ്യപ്പെട്ടപ്പോള്‍ ആനുഷംഗികമായി ഇതൊക്കെ ഓര്‍ത്തുപോകുകയാണ്‌.... 


1974-ല്‍ ആലപ്പുഴ എസ്‌.ഡി.കോളജില്‍ ഇംഗ്ലീഷ്ഭാഷയും സാഹി 
ത്യവും ഐച്ഛികമായി എടുത്തു പഠിക്കാന്‍ ചേര്‍ന്നപ്പോഴാണ്‌ പൂണിയില്‍ 
സുര്രേന്ദനെ ആദ്യം പരിചയപ്പെടുന്നത്‌. നീട്ടിവളര്‍ത്തിയ താടിയും ഹൃദയ 
ത്തിന്റെ ആഴത്തിലേക്കു തുറിച്ചിറങ്ങുന്ന നോട്ടവും നെറ്റില്‍ അടയാളപ്പെട്ടു 
കിടന്നിരുന്ന രേഖകളുമാണ്‌ ആദ്യം ശ്രദ്ധയില്‍ പെട്ടത്‌; പിന്നീട്‌, ആ ലളിത 
വേഷവും. ഇസ്തിരിയിടാത്ത ഖാദിഷര്‍ട്ടും മുണ്ടും. അവിടവിടെ ചുളിവു 
കള്‍ വീണുകിടന്നിരുന്ന വേഷം തികച്ചും അശ്രദ്ധമായിരുന്നു. ഷര്‍ട്ടിന്റെ 
ബട്ടണ്‍ ഹോളുകളും ബട്ടണുകളും തമ്മില്‍ പലപ്പോഴും പൊരുഅപ്പെട്ടിരു 
ന്നില്ല. കോളജ്ലൈബ്രറിയുടെ അകത്ത്‌, ആരെയും തിന്നാനനുവദിക്കില്ല 
എന്ന വാശിയോടെ, സ്വയം തിന്നുകയില്ല എന്ന ശാഠ്യത്തോടെ മേവിയി 
രുന്ന ലൈബ്രേറിയന്‍ ഹരിഹരന്‍നായരുടെ ഒരുവശത്തായി ഇട്ടിരുന്ന 
ബഞ്ചിനും ഡസ്കിനും ഇടയില്‍ സുമുഖനായ ഒരു നരച്ച താടിക്കാരന്‍ നിര്‍മ്മ 
മനായി പുസ്തകത്തിലുറ്റു നോക്കിയിരിക്കുന്നതു പലപ്പോഴും കണ്ടു. പിന്നീ 
ടറിഞ്ഞു, ആ ഗ്രന്ഥപ്പുരയിലുള്ള പുസ്തകങ്ങള്‍ മുഴുന്‍ വായിച്ചുതീര്‍ത്തു 
കൊണ്ടിരിക്കുന്ന അവിടത്തെ അറ്റന്‍ഡര്‍ ശ്രീ.പുണിയില്‍ സുരേന്ദ്രന്‍ 
ആണനതെന്ന്‌. പരിചയപ്പെടുമ്പോള്‍ അല്‍പ്പം ഭയമൊക്കെ തോന്നിയിരുന്നെ 
ങ്കിലും അനക്കാദമികമായ സമീപനവും എന്തുകാര്യത്തിലും ഉണ്ടായിരുന്ന 
ഉറച്ച നിലപാടുമാണ്‌ നിഷേധത്തിന്റെ പദാവലി ഉച്ചരിച്ചുതുടങ്ങിയിരുന്ന 
എന്നെയും സുരേഷ്ബാബുവിനെയും മറ്റും ആകര്‍ഷിച്ചത്‌. അന്നു തുടങ്ങിയ 
സര്‍ഗ്ലാത്മകസൌഈഹൃദം 2002 ഏപ്രില്‍ 28-നു തിരിച്ചു പോകുന്നതുവരെ 
ഞങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ സുദൃഡ്ദമായിരുന്നു. ആലപ്പുഴയിലെ കള്ളുഷാപ്പുകളിലും 
ചാരായഷാപ്പുകളിലും സാംസ്കാരികവേദികളിലും തത്ത്വശാസ്ത്രവും വിശ്വ 
സാഹിത്യവും കവിതയും പെയ്തിറങ്ങി! എഴുത്തും വായനയും പ്രസംഗ 
വുമായി ഒരു ജന്മം-അതായിരുന്നു ഞാനറിഞ്ഞ പൂുണിയില്‍ സുര്രേന്രന്‍! 


എസ്‌.ഡി.കോളജിലെ മലയാളം അദ്ധ്യാപകരില്‍ പലരും കവികളോ 
കവിയശഃപ്രാര്‍ത്ഥികളോ ആയിരുന്നു,അന്ന്‌. അങ്ങനെയിരിക്കെ, 1976-ല്‍ 


ച്‌. 


ഓഗസ്റ്റ്‌ - ഒമ്ട്രോങ്ര്‍ 2014... 


(്രഭാവന്‍ എന്ന ഒദ്യോഗികനാമത്തില്‍ മാതൃഭൂമിയില്‍ പൂണിയില്‍ സുരേ 
ന്ദ്രന്റെ കവിത പ്രസിദ്ധീകരിച്ചുവന്നു. “കരകളെത്തമ്മില്‍ പിരിച്ചതിനാല്‍ കട 
ലെന്നുമശാന്തം!” എന്ന വരികള്‍ ഉള്‍ക്കൊണ്ടിരുന്ന ഒരുഭാഗം ആ കവിത 
യില്‍ നിന്നും അടര്‍ത്തിയെടുത്തു കാമ്പസ്സില്‍ ഞങ്ങള്‍ ചൊല്ലിനടന്ന 
തോര്‍ക്കുന്നു. പ്രൊഫസറന്മാരുടെ അസൂയ കലര്‍ന്ന നോട്ടം പൂണിയിലേക്കു 
നിളുന്നതു പലപ്പോഴും ഞങ്ങളുടെ ശ്രദ്ധയില്‍പെട്ടിരുന്നു. ആയിടയ്ക്കാണ്‌ 
'കുമാരനാശാന്‍"എന്ന നാടകം അദ്ദേഹം എഴുതി രംഗത്തവതരിപ്പിച്ചത്‌. അയ്യ 
പ്പപ്പണിക്കരും എം.വി.ദേവനും ഉള്‍പ്പെട്ട പ്രാജ്ഞരായ ഒരുപറ്റം ആളുകള്‍ 
നാടകം വിലയിരുത്താനെത്തിയിരുന്നു. കാനായി കുഞ്ഞുരാമനാണ്‌ നടക 
ത്തിനു സെറ്റ്‌ ഒരുക്കിയിരുന്നത്‌. കഥാപാത്രങ്ങള്‍ തന്നെ കവിയോടു ജീവി 
തത്തിന്റെ കണക്കുചോദിക്കുന്ന നാടകരീതി മലയാളത്തില്‍ തികച്ചും പുതി 
യതായി പ്രകീര്‍ത്തിക്കപ്പെട്ടു. ലൂയി പിരാന്തലോയുടെ “സിക്സ്‌ കാരക്റ്റേഴ്‌സ്‌ 
ഇന്‍ സെര്‍ച്ച്‌ ഓഫ്‌ ആന്‍ അദര്‍” എന്ന നാടകത്തിന്റെ “ഡിവൈസ്‌'പൂണി 
യില്‍ കടംകൊണ്ടതായി പരാമര്‍ശിക്കപ്പെട്ടതും ഓര്‍മ്മയില്‍ വരുന്നു. കുമാ 
രനാശാന്‍ എന്ന നാടകവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട്‌ എന്റെ ഓര്‍മ്മയില്‍ തങ്ങി 
നില്‍ക്കുന്ന ഒരു പ്രധാനസംഗതിയുണ്ട്‌. മഹാകവിയുടെ മകന്‍ ശ്രീ.പ്രഭാക 
രന്‍ ഈ നാടകം കാണുകയും തന്റെ അമ്മയായ ഭാനുമതിയെക്കുറിച്ചുള്ള 
ഒരു പരാമര്‍ശം ഒഴിവാക്കാമെങ്കില്‍ നാടകത്തിന്‌ അനേകം സ്റ്റേജുകള്‍ 
നല്‍കി സഹായിക്കാമെന്നു വാഗാദാനം ചെയ്യുകയും ചെയ്തു. പക്ഷേ, നിശി 
തവും കര്‍ക്കശവുമായ നിലപാടുള്ള പൂണിയില്‍ അതിനു വഴങ്ങിയില്ല. 
ആറേഴു വര്‍ഷം കഴിഞ്ഞപ്പോള്‍ പ്രസ്തുത പരാമര്‍ശം അനാവശ്യമെന്നു 
പറഞ്ഞ്‌ എടുത്തുകളയുകയും ചെയ്തു! 

“പുഴയ്ക്കു മീതേ പാലം വന്നാല്‍ കടത്തുകാരന്റെ ഗതിയെന്താവു 
മെന്നു സാമൂഹികമായി ആശങ്കപ്പെടുക, “സ്വന്തം കുരിശു സ്വയം പണിയാ 
നെനിക്കെന്തിനീ വെമ്പല്‍ എന്നു സ്വജീവിതം തനിക്കുവേണ്ടിത്തന്നെയുള്ള 
കുരിശുപണിയലാണെന്നുധ്വന്യാത്മകമായി രൂപകപ്പെടുത്തുക, ” ചത്ത 
സ്വപ്നങ്ങള്‍ ചുമന്നെത്തുമ്പോള്‍ അത്താണി നല്‍കണമെന്നു പ്രാര്‍ത്ഥനാ 
നിരതനാവുക, “ മനസ്സിന്റെ കടലിടുക്കില്‍ ചുണ്ടലിട്ടു കാത്തിരുന്നിട്ടും വലി 
യമത്സ്യങ്ങള്‍ കൊത്താതിരിക്കുന്നതിലുള്ള സങ്കടം കഥാപാത്രത്തില്‍ സന്നി 
വേശിച്ചു വിളിച്ചുപറയുക, "എല്ലാം കാണാന്‍ കഴിയുന്ന കണ്ണിനു സ്വയം 
കാണാന്‍ കഴിയില്ലെന്നു വിലപിക്കുക, “കാലത്തിന്റെ ദശാസന്ധികളിലെ 
പ്പോഴോ കെട്ടുപോയ വെളിച്ചം ചാത്തനെന്ന ആദിവാസിയുടെ ഏറുമാട 
ത്തിലെ ശരറാന്തലില്‍ നിന്നു കൊളുത്തിയെടുക്കാന്‍ കഴിയുമെന്നു പ്രാചീ 
നമായ വിശ്വാസതീവ്രതകളില്‍ സ്വയം നിറയുക...ഇതൊക്കെ പൂണിയില്‍ 
സുര്രേന്ദന്റെ ജീവിതവും കാഴ്ചയും അടയാളപ്പെടുത്തുന്നതിന്‌ ഒരുവനെ 
സഹായിക്കാതിരിക്കില്ല. 


(ര്‍ 


'പുത്രസാന്നിദ്ധ്യം” എന്ന എന്റെ കവിതാസമാഹാരത്തിന്റെ ആമു 
ഖക്കുറിപ്പില്‍ അദ്ദേഹം എഴുതി,ഇങ്ങനെ:” പ്രകൃതിയെ പ്രാണനുതുല്യം 
സ്‌നേഹിച്ച തരളചിത്തനായ ഒരു കലാകാരനെ വാല്മീകി ഭംഗ്യന്തരേണ 
കാണിച്ചുതരികയുണ്ടായി-ശ്രീരാമനിലുടെ. ശത്രുനിഗ്രഹം ഒക്കെക്കഴിഞ്ഞു 
രാമന്‍ ലങ്കയില്‍ നിന്നു മടങ്ങുന്നു. അയോദ്ധ്യയില്‍ നിന്നു മുന്നു യോജന 
അകലെ ഭരദ്വാജന്റെ ആശ്രമവാടത്തില്‍ വന്നെത്തിയിരിക്കയാണ്‌. പ്രജാക്ഷേ 
മത്തെപ്പറ്റിയുള്ള പതിവു ചോദ്യത്തിനു ശേഷം ഒരു രാജാവും ചോദിക്കു 
മെന്നു പ്രതീക്ഷിക്കാത്ത ഒരു ചോദ്യമാണ്‌ രാമന്‍ ഭരദ്വാജനോടു ചോദിക്കു 
ന്നത്‌. "൦1൭ 55 ॥3ടദ00 0൯ ദൃ ന്റ്വഠനി ബംല്‍റ്ഡ്ട ന്‌ 
(ന ടലപീദ്ഥാധ്‌ 56൦60൫ ഖ്‌ 0൦ ാഥ്ഠ?' (സംസ്കൃതമൂ 
ലത്തില്‍ നിന്നു മഖന്‍ലാല്‍ സെന്നിന്റെ പരിഭാഷ) ശ്രീരാമനിലെ “ശ്രീ” എന്ന 
(്രിഫിക്സിന്‌ വല്ലൊരു വിലയും ഞാന്‍ കല്‍പ്പിക്കുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയുള്ള ചില 
തരളഭാവങ്ങള്‍ മുന്‍നിര്‍ത്തിയാണ്‌.” വളരെ പ്രാചീനമായ ഒരു ഹരിതദര്‍ശ 
നത്തിലേക്കു നമ്മെ കൊളുത്തിയിടുന്ന ഈ വരികളുടെ ഉള്ളിലി 
രിപ്പുതന്നെയാണ്‌, കാലത്തിന്റെ ദശാസന്ധികളിലെപ്പോഴോ കെട്ടുപോയ 
വെളിച്ചം കാവല്‍മാടത്തിലിരിക്കുന്ന ശരറാന്തലില്‍ നിന്നു പകര്‍ന്നെടുക്കാ 
മെന്ന ചാത്തന്റെ നിഷ്‌കളങ്കമായ വിശ്വാസത്തില്‍ നാം അറിയുന്നത്‌. ഇത്‌ 
പൂുണിയില്‍ സുരേന്ദ്രന്റെ ദാര്‍ശനികനിലപാടുകള്‍ക്ക്‌ ആമുഖരേഖയായി കുറി 
ക്കാമെന്നു ഞാന്‍ കരുതുന്നു. 


ഓര്‍മ്മകള്‍ വീണ്ടും കലാലയാന്തരീക്ഷത്തിലേക്കു പാളിവീഴുന്നു. 
അവധിദിനങ്ങളില്‍ പൂണിയില്‍ സുരേന്ദ്രനെ അന്വേഷിച്ചുചെല്ലുകയാണെ 
ങ്കില്‍, ആലപ്പുഴ സനാതനധര്‍മ്മ കോളജിന്റെ കെട്ടിടസമുച്ചയത്തിലെവിടെ 
യെങ്കിലും ഒരു ജനല്‍പ്പാളി തുറന്നുകിടപ്പുണ്ടോ എന്നു നോക്കണം. അങ്ങനെ 
തുറന്നുകിടക്കുന്ന ജനാലയ്ക്കരികിലെവിടെയോ അദ്ദേഹം പാരായണത്തില്‍ 
മുഴുകി ഇരിക്കുന്നുണ്ടാവും. വളരെ അത്യാവശ്യമായ ആഹാരം മാത്രമാണ്‌ 
അദ്ദേഹം കഴിച്ചിരുന്നത്‌ എന്നോര്‍ക്കുന്നു. പല ദിവസങ്ങളിലും ഉച്ചയ്ക്ക്‌ 
ഒരു ചായ മാത്രമാണ്‌ കഴിക്കാറുണ്ടായിരുന്നത്‌. ധൂര്‍ത്തിലേക്കു പോയാല്‍ 
ഒരു പരിപ്പുവടകൂടി കഴിച്ചെന്നുവരാം. അത്രതന്നെ. ജീവിതരീതിയിലാകെ 
ത്തന്നെ ഈ മിതത്വം പാലിച്ചിരുന്ന പൂണിയില്‍ ഏറെ ഇഷ്ടപ്പെട്ടിരുന്ന നാട 
കകൃത്ത്‌ ഹെന്‍റിക്‌ ഇബ്സനായിരുന്നു. പൂണിയില്‍ എഴുതിയ “ഇവിടെ 
ഈ ദുഃഖഭൂമിയില്‍' എന്ന നാടകം വായിച്ചുകഴിഞ്ഞപ്പോള്‍ അതിലെ ചില 
കാര്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഇബ്സന്റെ 'ഹെഡ്കാ ഗാബ്ലര്‍" എന്ന നാടകവുമായി ഉണ്ടായി 
രുന്ന പാരസ്പര്യം ഞാന്‍ ചൂണ്ടി ക്കാട്ടിയപ്പോള്‍ അദ്ദേഹം ക്ഷുഭിതനാകുക 
യല്ല ചെയ്തത്‌ പ്രത്യുത, ഇബ്സനെ പല കാര്യത്തിലും മറികടക്കേണ്ടതു 
ണ്ടെന്നു സ്വയം പിറുപിറുക്കുകയാണു ചെയ്തത്‌ എന്നോര്‍ക്കുന്നു. വിവിധ 
തീയറ്ററുകളെക്കുറിച്ച്‌ -ആറ്റിക്‌ തീയറ്റര്‍ മുതല്‍ അബ്സഡ്‌ തീയറ്റര്‍ വരെയും 


അമേരിക്കയില്‍ എഴുപതുകളിലുണ്ടായ ആള്‍ട്ടറ്നേറ്റീവ്‌ തീയറ്റര്‍ വരെയും 
00 - ഒമ്ട്രോബ്ര്‍ മ ക 


അവയിലുള്‍ക്പെട്ടിരുന്നു- അദ്ദേഹം വാചാലനാകുമായിരുന്നു. ആള്‍ട്ടര്‍നേറ്റീവ്‌ 
തീയറ്ററില്‍ ഒരു നാടകം -100൫ 9300 ദ൦0 11 805- അവതരിപ്പിച്ചതിന്റെ 
ചിത്രങ്ങള്‍ സഹിതമുള്ള ഒരു പുസ്തകം പരിചയപ്പെടുത്തിയത്‌ ഇന്നും 
എന്റെ ഓര്‍മ്മയിലുണ്ട്‌. അന്നുവരെ കേട്ടിട്ടുമാത്രമുണ്ടായിരുന്ന പല പുസ്ത 
കങ്ങളും അദ്ദേഹം എനിക്കു വായിക്കാന്‍ തന്നിരുന്നു. തൊള്ളായിരത്തി എഴു 
പത്തിയഞ്ചില്‍, ടീനേജറിയുടെ അറുതിയില്‍ നില്‍ക്കുമ്പോള്‍ അദ്ദേഹം യസു 
നാരി കവാബത്തയുടെ 110056 0 (൪ 516601) 8ദദധിടട, കമ്യുവിന്റെ 01 
5106, സ്റ്രീന്‍ബക്കിന്റെ റുദ065 0 1, അകുതോഗാവയുടെ കഥകള്‍, 
ഫ്രാന്‍സ്‌ കാഫ്കയുടെ [76൩0൬055 00 014 ടട, സാര്‍ത്രിന്റെ 
൧:06 0 (ഒന, ൯൫ ൫ ൯ 500 തുടങ്ങിയ നോവലുകള്‍ എന്നിങ്ങനെ അ 
നേകം പുസ്തകങ്ങള്‍ അദ്ദേഹം എനിക്കു വായിക്കാന്‍ തന്നതോര്‍ക്കുന്നു. 
എന്തെങ്കിലും ഒരു സൌന്ദര്യബോധം എന്നില്‍ ഉരുത്തിരിഞ്ഞെത്തിയത്(അ 
ങ്ങനെയൊന്ന്‌ ഉരുത്തിരിഞ്ഞുവന്നിട്ടുണ്ടെങ്കില്‍, അത്‌) ആ വലിയ മനുഷ്യന്റെ 
സാന്നിദ്ധ്യവും സ്നേഹവും കൊണ്ടാണെന്ന കാര്യം തീര്‍ച്ചയാണ്‌. എന്നെ 
പ്പോലെ പലരും ആ തണലും തണുവും അനുഭവിച്ചവരുണ്ട്‌. പലരും ആ 
അറിവും ധിഷണാബലവും ഏറ്റുവാങ്ങിയിട്ടുണ്ട്‌. 


സ്വതസ്സിദ്ധമായ ഹാസ്യവും രൂക്ഷപരിഹാസവും അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
സംഭാഷണങ്ങളെ ആസ്വാദ്യമാക്കിയിരുന്നു. ഒട്ടേറെ ശത്രുക്കളെ ആ വഴി 
ക്കുണ്ടാക്കിയെടുത്തിരുന്നവെന്നു പറഞ്ഞാല്‍ അധികമാവില്ല. രസകരമായ 
ചില ഉദാഹരണങ്ങള്‍ (ഓര്‍മ്മയില്‍ നിന്ന്‌) ഇതാ- 


അനേകം രചനകള്‍ നടത്തിയിട്ടുള്ള കവിയശഃപ്രാര്‍ത്ഥിയായ ഒരാളളെ, 
“കവി” എന്നു സ്വയം പരിചയപ്പെടുത്തുന്നതില്‍ അഭിമാനംകൊണ്ടിരുന്ന ഒരാ 
ളെ- ഒരിക്കല്‍ മറ്റൊരാള്‍ക്കു പരിചപ്പെടുത്തിയതിങ്ങനെ: “ഇദ്ദേഹം മിസ്റ്റര്‍ അറു 
മുഖം-നന്നായി കാരി(മീന്‍) ക്കറി വയ്ക്കും!” കവിയശഃപ്രാര്‍ത്ഥി പിന്നെ, 
എങ്ങോട്ടു പോയെന്നു കണ്ടവരില്ല! മറ്റൊരവസരത്തില്‍ മലയാളത്തിലെ പ്രശ 
സ്തനായ ഒരു ആധുനികകവി സ്വന്തം മകളെ പൂണിക്കു പരിചയപ്പെടു 
ത്തുന്നു. ഉടന്‍ വരുന്നു മറുപടി, ഇങ്ങനെ: മലയാളകവിതയുടെ അടുത്ത 
ഭീഷണിയായിരിക്കും!” കവി പെട്ടെന്നു മുഖംതിരിച്ചു മറ്റാരോടോ സംസാരി 
ക്കുന്നതായി ഭാവിച്ചു! ാ 


ഇടപ്പള്ളി പദാനുപദം പരിഭാഷ ചെയ്തു സ്വന്തം പേരില്‍ അച്ചടിപ്പിച്ച 
ഒരു അമേരിക്കന്‍കവിതയെക്കുറിച്ചു “മുഖവുര'മാസികയില്‍ പൂണിയില്‍ എഴു 
തി. മലയാളത്തിലെ പ്രമുഖനായ ഒരു നിരൂപകന്‍ ഏറ്റുപിടിച്ച്‌ ഇടപ്പള്ളിയെ 
ന്യായീകരിക്കാന്‍ വിഫലശ്രമം നടത്തി. “ഇനി, താങ്കള്‍ കൂടുതല്‍ സംസാരി 
ച്ചാല്‍ അന്തരീക്ഷം മലിനമാകു'മെന്ന മുന്നറിയിപ്പോടെ പൂണിയില്‍ തര്‍ക്കം 
അവസാനിപ്പിച്ചുകളഞ്ഞു! 


ഈ മുഖവുരമാസിക മുന്നു ലക്കം അയച്ചുകൊടുത്തിട്ടും പ്രതികരിക്കാതി 
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രുന്നപ്പോള്‍ പൂണിയില്‍ ശ്രീ.അഴീക്കോടിനെഴുതി, ഇങ്ങനെ: “ഈ സൌജന്യം 
ഞങ്ങള്‍ പിന്‍വലിക്കുന്നു!” അഴീക്കോട്‌ അടുത്ത ദിവസത്തെ തപാ 
ലില്‍ത്തന്നെ പ്രതികരിച്ചു” ദയവായി സജജന്യം പിന്‍വലിക്കരുത്‌” 


പ്രഭാഷണകലയുടെ രാജശില്‍പ്പി എന്നു വിശേഷിപ്പിക്കപ്പെട്ട,തനി 
ക്കാരെയും വിമര്‍ശിക്കാന്‍ അവകാശമുണ്ടെന്നും തന്നെയാരും വിമര്‍ശിക്കാന്‍ 
അര്‍ഹരല്ലെന്നും തീര്രമായി വിശ്വസിച്ചിരുന്ന ശ്രീ.സുകുമാര്‍അഴീക്കോട്‌ 
ആലപ്പുഴ കളര്‍കോടു വന്നപ്പോളുണ്ടായ ഒരു സംഭവം ഓര്‍മ്മിക്കുന്നു. ഒരു 
സ്‌കൂളിലായിരുന്നു അന്നു പ്രഭാഷണം. അതൊക്കെക്കഴിഞ്ഞ്‌ ഓഫീസ്റു 
മില്‍ വിശ്രമിച്ച അഴീക്കോടിനോട്‌ പൂണിയില്‍ സംസാരിച്ചു. കൂടെ ഞാനു 
മുണ്ടായിരുന്നു. രണ്ടുപേരും “മാന്യ"മായ രീതിയില്‍ മദ്യപിച്ചിരുന്നു. 
പൂണിയില്‍ ചോദിച്ചു: മാഷിന്റെ ര്രസംഗമൊക്കെ കൊള്ളാം. പക്ഷേ, 
അതിന്റെ ഹാസ്യാത്മകമായ ശൈലീവല്‍ക്കരണം(ധനഠ്്വട 553100) 
ഉഈരിയെടുത്തുകഴിഞ്ഞാല്‍ ബാക്കി. എന്തവശേഷിക്കുന്നുവെന്നു പരിശോ 
ധിച്ചാല്‍ കൊള്ളാം!” സന്തോഷവാനായിരുന്ന സുകുമാര്‍ അഴീക്കോട്‌ 
പെട്ടെന്നു പൊട്ടിത്തെറിച്ചുവെന്നു പറയേണ്ടതില്ലല്ലോ! അഴീക്കോടിന്റെ പ്രഭാ 
ഷണം ഒടുവിലൊടുവില്‍ വെറും പരിഹസിക്കല്‍ മാത്രമായി മാറിക്കഴിഞ്ഞി 
രുന്നുവെന്നതും ചേര്‍ത്തുവച്ച്‌ ഇത്‌ ആലോചനയ്ക്കെടുക്കാവുന്നതാണ്‌. 
ആനുഷംഗികമായി പറഞ്ഞുകൊള്ളട്ടെ, ശ്രീ.എം.തോമസ്മാത്യു “തന്മ' എന്ന 
മാസികയുടെ 2014 ആഗസ്റ്റുലക്കത്തില്‍ അഴീക്കോടുമായുണ്ടായിരുന്ന വ ക്തി 
ബന്ധം വിശദമാക്കുന്ന ലേഖനം അവസാനിക്കുന്നതിങ്ങനെ:” ഭാരതീയ ഇതി 
ഹാസങ്ങളുടെ ഏതുഭാഗമാണ്‌ അഴീക്കോടിന്റെ മനസ്സില്‍ തെളിയാതെ നിന്നി 
ട്ടുള്ളത്‌! എന്നാല്‍, ഇതൊക്കെ പഠിക്കുന്നതും അറിയുന്നതും “ഇദം ന മമ' 
എന്ന മന്ത്രം ഉള്ളില്‍ ഉറപ്പിക്കാനാണെന്ന്‌ അദ്ദേഹം പഠിച്ചില്ല. എന്റെയല്ലെ 
ന്റെയല്ലീക്കൊമ്പനാനകള്‍, എന്റെയല്ലീ മഹാക്ഷേത്രവും മക്കളേ..” എന്ന്‌ 
അക്കിത്തം പാടിയില്ലേ. ഏത്‌ അറിവും അവിടത്തേക്കു നയിക്കുമ്പോഴാണ്‌ 
ശ്രേയസ്സുണ്ടാവുക. മാരാരെ ഓര്‍ത്തുകൊണ്ടു പറയട്ടെ. ആണ്ടി മുന്തിയ 
അടിക്കാരനാണെന്ന്‌ ആണ്ടിതന്നെ പറഞ്ഞുകൊണ്ടിരിക്കുന്നതു ഭംഗിയല്ല 
. ല്ലോ.” (അഴീക്കോട്‌ ശിശുസഹജമായ നൈര്‍മ്മല്യത്തോടെ പൂണിയിലുമായി 
പിന്നീടെപ്പോഴൊക്കെയോ ഇടപെട്ടുതിനു ഞാന്‍ സാക്ഷിയുമായിരുന്നു!) 


നിരൂപകനായ ശ്രീ.എം.കൃഷ്ണന്‍നായര്‍ അവര്‍കളുമായി ബന്ധ 
പ്പെട്ട ഒരു സംഭവം ഓര്‍മ്മയില്‍ വരുന്നു. ദേശാഭിമാനി സ്റ്റഡി സര്‍ക്കിള്‍, 
പുരോഗമനകലാസാഹിത്യസംഘമായി പേരുമാറുന്നതിനു മുമ്പ്,ആലപ്പുഴ 
നരസിംഹപുരം ഒഡിറ്റോറിയത്തില്‍ വച്ച്‌ എഴുപതുകളുടെ രണ്ടാംപകുതി 
യില്‍ (വര്‍ഷം കൃത്യമായി ഓര്‍ക്കുന്നില്ല) വിപുലമായ ഒരു സാഹിത്യസ 
മ്മേളനം 


സംഘടിപിച്ചു. ശ്രീ.എം.കൃഷ്ണന്‍നായര്‍ സാഹിത്യപ്രസംഗം നട 
പ്പിച്ചു ൭ 4 
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ത്തി. പ്രസംഗത്തില്‍, യൊനസ്‌ കോയുടെ 'ലസ്സണ്‍” എന്ന നാടകവും 
ഷേക്‌സ്പിയറിന്റെ മാക്ബത്തും പരസ്പരം നിര്‍ത്തി സംസാരിക്കുകയും 
രണ്ടും ഒന്നുതന്നെയാണെന്നു സ്ഥാപിക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുകയും ചെയ്തു. തന്റെ 
ഈഴം പള പുണിയില്‍ സുരേന്ദ്രന്‍ സംസാരിച്ചുതുടങ്ങിയതുതന്നെ 
ഇങ്ങനെ: “ഒറ്റവായില്‍ ഒത്തിരി മൌാഡ്യങ്ങള്‍ ചവയ്ക്കുന്ന പ്രൊഫസറെ 
കേട്ടു ഞാന്‍ അക്ഷരാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഞെട്ടിപ്പോയി!” സദസ്സാകെ പെട്ടെന്നു 
നിശ്ശൂബ്ദമായി. യൊനസ്‌കോയുടെ ലസ്സണ്‍ എന്ന കൃതി എന്താണെന്നും 
അതിന്റെ ദര്‍ശനമെന്താണെന്നും വെളിവാക്കിയ ശേഷം ഷേക്സ്പിയറുടെ 
നാടകവുമായി അതിനു യതൊരു ബന്ധവുമില്ലെന്നു സ്ഥാപിച്ചു. പ്രസംഗ 
ത്തിന്റെ ആ ഭാഗം സമാപിച്ചതിങ്ങനെ:*ഒന്നുകില്‍ പ്രൊഫസര്‍ ലസ്സണ്‍ എന്ന 
കൃതി വായിച്ചിട്ടില്ല; അല്ലെങ്കില്‍, വായിച്ചിട്ട്‌ അദ്ദേഹത്തിനു മനസ്സിലായില്ല." 
ഇടതപക്ഷപ്രവര്‍ത്തകരില്‍ ചിലര്‍ പുണിയിലിനോടു കയര്‍ത്തു. തങ്ങള്‍ വിളി 
ച്ചുവരുത്തിയ വിശിഷ്ടാതിഥിയിയെ അപമാനിച്ചുവെന്നു പരാതിപ്പെട്ടു! 
അതൊന്നും തന്നെ ബാധിക്കുന്ന കാര്യമല്ലെന്നു പൂണിയില്‍ നടന്നകന്നു. 


പൂണിയില്‍ സുരേന്ദ്രന്റെ നര്‍മ്മബോധം പലരുടെയും വസ്ത്രമഴി 
ച്ചുകളഞ്ഞതിന്റെ നിരവധി ഉദാഹരണങ്ങള്‍ ഇനിയുമുണ്ട്‌. ചിലപ്പോള്‍ വളരെ 
(്രൂരമെന്നു തോന്നിപ്പിക്കുന്ന ആക്ഷേപങ്ങളും അവയില്‍ കടന്നുവരുന്നു 
ണ്ട്‌. പ്രശസ്തരും അമിതമായ ആത്മാഭിമാനം പുലര്‍ത്തുന്നവരും വികത്ഥ 
നവീരന്മാരും പൊങ്ങച്ചസഞ്ചി ചുമന്നുനടക്കുന്നവരുമൊക്കെയാണ്‌ അദ്ദേ 
ഹത്തിന്റെ ക്രൂരപരിഹാസങ്ങള്‍ക്കിരയായിട്ടുള്ളതെന്നോര്‍ക്കുന്നു. 


ഇതിനൊക്കെയപ്പുറം, നിശിതമായ കാഴ്ചകളെ അടയാളപ്പെടു 
ത്തുന്ന സാഹിത്യനിരൂപകന്‍ കൂടിയായിരുന്നു ശ്രീ.പൂണിയില്‍ സുരേന്ദ്രന്‍. 
കുമാരനാശാന്റെ 'കരുണ'യെക്കുറിച്ച്‌ വളരെ സൂക്ഷ്മവും അഗാധവുമായ 
ഒരു ദീര്‍ഘനിരൂപണം എഴുതിയിത്‌, കളവങ്കോടം ബാലകൃഷ്ണനും ഞാനും 
കൂടി ചേര്‍ത്തല മുനിസിപ്പല്‍ റസ്റ്റുപരസിലിരുന്നു വായിച്ചതോര്‍ക്കുന്നു. 
പിന്നീട്‌ അത്‌ എവിടെപ്പോയി എന്നറിയില്ല. പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്താനെന്നു പറഞ്ഞ്‌ 
കയ്യെഴുത്തുപ്രതി ഏതോ ബാഹുലേയന്‍ വാങ്ങിക്കൊണ്ടുപോയി എന്നു മാത്ര 


മറിഞ്ഞു. അങ്ങനെ നഷ്ടപ്പെട്ട ധാരാളം രചനകള്‍ പൂണിയുടെ വകയായി 


ട്ടുണ്ട്‌! കുറച്ചെങ്കിലുമൊക്കെ തിരഞ്ഞുപിടിച്ച്‌ സാഹിത്യഅക്കാദമി പൂണി 
യില്‍ സുരേന്ദ്രന്റെ കൃതികള്‍ എന്ന ശീര്‍ഷകത്തില്‍ പ്രസിദ്ധീകരിച്ചതുതന്നെ 
ഒരു ഭാഗ്യം എന്നു കരുതുക. എന്റെ “വിട്‌” എന്ന കവിതയില്‍, “മരണനിറ 
മുള്ള ദ്രാവകംകൊണ്ടീ/വഴിയൊക്കെയാരേ കറുപ്പിച്ചുറപ്പിച്ചു?” എന്നൊരു 
ചോദ്യമുണ്ട്‌. അതില്‍ ഇടപെട്ടുകൊണ്ടു പൂണിയില്‍ എഴുതി: “ചേതോഹാ 
രിയായ ഗ്രാമഹൃദയത്തിലേക്ക്‌ പിളര്‍ന്നുകയറിയിരിക്കുകയാണ്‌ ആ കറുത്ത 
മൃതിയുടെ നടപ്പാത. ഉറപ്പിച്ചു എന്നു തറപ്പിച്ചു രേഖപ്പെടുത്തുകവഴി ആ 
ഗ്രാമലക്ഷ്മിക്ക്‌ ഇനിയൊരിക്കലും ഉയിര്‍പ്പുണ്ടാകയില്ലല്ലേോ എന്ന സങ്കടം 


യയ 


സ്പഷ്ടമായി. അതുമല്ല, ആ മൃതിയുടെ ദാക്ഷിണ്യമറ്റ നീരീളിക്കയ്യുകള്‍ 
ഭീഷണമായി വളര്‍ന്നുകൊണ്ടേയിരിക്കുന്നുവെന്ന പ്രതീതിയും. ഇമ്മാതിരി 
റ 000100 അനുബന്ധഅര്‍ത്ഥതലങ്ങളുടെ ശൃംഖലതന്നെ വിരചിക്കു 


മമ 


ന്നു... 


പല വിശ്ധവോത്തരകൃതികളുടെയും ആന്തരികഭാവഘടന മനസ്സിലാ 
ക്കിത്തരാന്‍ പുണിയുടെ ഭാഷണങ്ങള്‍ എന്നെ സഹായിച്ചിട്ടുണ്ടെന്നു ഞാന്‍ 
കരുതുന്നു. 

ഞാന്‍ പറഞ്ഞുവല്ലോ, ചുറ്റുപാടുകള്‍ മുഴുവന്‍ ജീര്‍ണ്ണോന്മുഖമാ 
യിരുന്നിട്ടും ഒരിഞ്ചുപോലും സ്വയം ജീര്‍ണ്ണിക്കാതെ തിരിച്ചുപോയ ഒരു വലിയ 
മനുഷ്യനായിരുന്നു അദ്ദേഹം എന്ന്‌! ഒത്തിരി ഒച്ചപ്പെടാതെ ഒതുക്കിവച്ചി 
രുന്ന സര്‍ഗ്ലാത്മകതയുടെ ഉടമയായിരുന്നു പുണിയില്‍ സുര്രേദ്രന്‍! ഒത്തു 
തീര്‍പ്പുകള്‍ കൊണ്ട്‌ അലങ്കോലപ്പെടാത്ത ജീവിതമായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തി 
ന്റെത്‌. പ്രിയപ്പെട്ട മനോജ്‌! അദ്ദേഹം അന്തരിച്ച്‌ ഒരു വ്യാഴവട്ടത്തിനു 
ശേഷവും എന്റെ ഓര്‍ത്തെടുക്കലുകളില്‍ നിറയുന്നത്‌ ഇതുതന്നെയാണ്‌. 


ഇവിടെ ഈ ദുഭഖഭുമ?യിതി എന്ന നാടകം. 2. കവിത 2.ഒരു /പാരീത്ഥനാഗീതം 4. സുര്യ 
എന്ന നാടകം 2. അതേ നാടകം 6. നാക്സ്ലൈറ്റ്വര്‍റ്റ?സ്സിനെ മുന്‍നിര്‍ത്തി എഴുത ചിലര്‍ 
ത?രുത്തചുകള്‍ വരുത്തണമെന്നാവശ്യ്പെട്ടച്പേോശി, വഥിച്ചുകറഥിക്കളഞ്ഞ നാടകം. 


ജിവകാരുണയം 


(നോവല്‍?) 


മനോജ്‌ 


നിരര്‍ത്ഥകമായ ജീവിതാവസ്ഥകളെക്കുറിച്ചോര്‍ത്ത്‌ 
ആകുലചിത്തനാകുന്ന കഥാനായകന്‍ ജീവിതത്തിന്റെ 
ഗതിവിഗതികള്‍ പ്രവചനാതിതമാണെന്നും 
ആഗ്രഹങ്ങള്‍ക്കും സ്വപ്നങ്ങള്‍ക്കും സംതൃപ്തമായ 
ലക്ഷ്യപ്രാപ്തിയില്ലെന്നും ദാര്‍ശനികയുക്തിയോടെ 
അനുവാചകരെ ഓര്‍മ്മക്ടുത്തുന്ന നോവല്‍. 


ഒവഒുറ്റുദ 


ദ്രഗ്ഥധ൦ - 670 001 
൧൨൧൧൦ : 0497-2713737 


ഓഥസ്സറ്‌ - ഒമ്ട്രോങ്ര്‍ 2014. 


ീഠടറുധ്ഠ 'വലിഠന്റ ഷ്ധസ്ബ്ധണ നം 
ഇനി ദനലുകശ 
തുറന്നിടാം... 


കൊതുക്‌, പാറ്റ, പല്ലി, കോട്ടെരുമ, ചെറുപ്രാണി 
കര്‍, ഉഴഇന്തുക്കര്‍ എന്നിവയില്‍നിന്ന്‌ നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
സുരക്ഷിതത്വം ഉറഷുനല്‍കുന്നു. ി 
ശുദ്ധമായ വായുവും, വെളിച്ചവും “തടസ്റഷെട 
ന്നില്ല. 
ദുംിയുള്ളതും അനായാസം ഉപയോദിക്കാവുന്ന 
തുമാണ്‌. 
൭ ൮00൧ ണംഡ്ന ടല്സ്‌ോദ്ന : 
്ലിഠബ്ാടറുധ്ഠ[(ല[ 


7! ൨ല 


ട ഠ1ധഠഥ 


095 : ദത £ധായിരാറ്ധ്ന, 1/മഠ്ച്റ്ഭമന, ചികിരി. 
നാട: നാഗ്യ്ക്ന, ന്മയയസ 


